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ଆମ ସଂସାରରେ ଭେଦଭାବ ଓ ଅମାନବିକତା ଯେପରି ରହିଛି ସେପରି 
ରହିଛି ଭଲ ପାଇବା, ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ହେବା ଓ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖରେ 
ଦୁଃଖୀ ହେବାର ମନୋଭାବ । ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ନିଷ୍କପଟ ସହୃଦୟତା ବ୍ୟନ୍ତ 
କରି ଆସିଥିବା ଓ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖରେ ବିଗଳିତ ହେଉଥିବା ମଣିଷମାନଙ୍କ 
ହାତରେ ଏହି ପୁସ୍ତକଟିକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରୁଛି | 


-ଲେଖକ- 
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ମୁଖବନ୍ଧ 


ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ମୋର ତୃତୀୟ ପ୍ରବନ୍ଧ ସଂକଳନ | ଏହା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରକାଶିତ ଦୁଇଟି 
ପ୍ରବନ୍ଧ ସଂକଳନ ହେଲା ( ୧) ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ ସମାଜ ( ୨) ସଂସ୍କୃତି ଓ ସର୍ବୋଦୟ | 
ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକଟିରେ ଚବିଶଟି ଲେଖାଏଁ ପ୍ରବନ୍ଧ ସ୍ଥାନିତ ହୋଇଥିବା ଯୋଗୁ ଏହି 
ସଂକଳନଟିରେ ମଧ୍ଯ ଚବିଶଟି ପ୍ରବନ୍ଧ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିଛି । ଏଥିରେ ସ୍ଥାନିତ ପ୍ରବନ୍ଧ ମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମ ଆଠଟି ତ୍ରୟୋମାସିକ ପତ୍ରିକା “ ' ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚଟା 'ରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି | 
ତା ପରବର୍ଭୀ ଆଠଟି ପ୍ରବନ୍ଧ ବିକଛ୍ପ ବିଗ୍ାର, ଅକ୍ଷର, ପ୍ରଜ୍ଞାଶ୍ରୀ ଇତ୍ୟାଦି ପତ୍ରିକାମାନଙ୍କରେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଶେଷ ଆଠଟି ପ୍ରବନ୍ଧ ସର୍ବୋଦୟ ପତ୍ରିକାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସଂଖ୍ୟାମାନଙ୍କରେ 
ଅଶୀ ଦଶକରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ସର୍ବୋଦୟରେ ପ୍ରକାଶିତ ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୁଡିକ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ସମାଜ ଦର୍ଶନର କେତେକ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଉପରେ ଲେଖାଯାଇଛି | ଏହି ସମସ୍ତ ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୋଟିଏ 
ସଂକଳନରେ ଏକତ୍ର ଗୁନ୍ଧା ହୋଇ ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ମୋ ପାଇଁ ଆନନ୍ଦର ବିଷୟ | 

ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୁଡିକ ଭିତରେ ଯେଉଁ ବିଷୟ ଗୁଡିକର ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି ସେଥିରେ 
ଦୁଇଟି ମୌଳିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ରହିଛି । ପ୍ରଥମଟି ହେଉଛି ଏକ ମୁକ୍ତ ମନ ଜନିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟଟି ହେଉଛି ଏକ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦୂଷ୍ଷି । ମୋର ବିଶ୍ଵାସ ଜୀବନର 
ଗୁଣାତ୍ସକ ମୂଲ୍ୟ ଏହି ଦୂଇଟି ଆଦର୍ଶ ଉପରେ ଅନେକାଂଶରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ | ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ମୁକ୍ତ ମନ, ଅନୁସନିସୁ ଦୃଷ୍ଟି, ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ଜ୍ଞାନଲାଭର 
ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପଦ୍ଧତି ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତି ଓ ସର୍ବୋପରି ସତ୍ଯ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତି । କହିବା 
ନିଷ୍ଣୟୋଜନ ଯେ ଆଧୁନିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ବହୁ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଛି ଓ ସଭ୍ୟତା ବିକାଶରେ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଭୂମିକା ନେଇଛି । ଅନ୍ଯ ଭାବରେ କହିଲେ 
ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହି ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ | ତେବେ ପରିତାପର ବିଷୟ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ 
ସହ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃିଭଙ୍ଗୀର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିକାଶ ଆମ ସମାଜରେ ହୋଇ ନାହିଁ । 
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ପରିଣାମତଃ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପ୍ରଗତି ସତ୍ତେ ସମାଜରେ ନାନା କୁସଂସ୍କାର 
ରହିଛି । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଯଥେଷ୍ଟ ମହତ୍ତ୍ର ରହିଛି । ଜଣେ 
ବିଜ୍ଞାନର ଛାତ୍ର ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନ ହୁଅନ୍ତୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପୋଷଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଜଣେ 
କୁସଂସ୍କାର ଆଧାରହୀନ ଅହେତୁକ ବିଶ୍ବାସରୁ ମୁକ୍ତ ରହିପାରିବେ | ସେହିପରି ମାନବବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକମାନ ବୃଦ୍ଧି ଦିଗରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ ! ମାନବବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ , ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ମାନବିକ ଅଧିକାର ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ମାନସିକତା ସହ ସମତାଳ ରକ୍ଷାକରେ | ଆମ ସଂସାରରେ ଜ୍ଞାନ ଓ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର 
ଯଥେଷ୍ଟ ବିକାଶ ସନ୍ତେ ମାନବବାଦୀ ଆଦର୍ଶ ଗୁଡିକର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିକାଶ ହେଉ ନାହିଁ । 
ପରିଣାମତଃ ସଭ୍ୟତା ଯେତେ ଆଗକୁ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଜ ହିଂସା, ସନ୍ତ୍ରାସବାଦ ଓ 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାରୁ ମୁକ୍ତ ହେଉନାହିଁ । ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ମାନବବାଦୀ 
ବିଗ୍ରରବୋଧ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ଉନ୍ନତ କରିବାରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ମୁଁ 
ମନେକରେ । ମୋର ବିଶ୍ଵାସ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ବିକାଶ ଦିଗରେ ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ବିଚାରର ବଳିଷ୍ଠ ଅବଦାନ ରହିଛି । ଏଥିରେ ସ୍ଥାନିତ ପ୍ରବନ୍ଧ ଗୁଡିକ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଗାର, 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ମାନବବାଦ ଉପରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଲୋଚନା କରିଥିବାରୁ ଏହି 
ସଂକଳନଟିର ନାମ “ ' ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ' ' ରଖିବାକୁ ସ୍ଥିର କଲି । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚର୍ଚ୍ଚା, ସର୍ବୋଦୟ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପତ୍ରିକା ମାନଙ୍କରେ ମୋର ଲେଖା ପଢ଼ି 
କେତେକ ପାଠକ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ମୋତେ ପତ୍ର ଲେଖିଛନ୍ତି ଓ ପ୍ରକାଶିତ ପତ୍ରିକାରେ ବି 
ମନ୍ତବ୍ୟ ରଖିଛନ୍ତି | ସେହି ସହୃଦୟ ପାଠକମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ଏହି ଅବସରରେ ମୋର ଆନ୍ତରିକ 
ଧନ୍ୟବାଦ ଜଣାଉଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚର୍ଚ୍ଚାରେ ପ୍ରକାଶିତ ପ୍ରବନ୍ଧମାନଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ସଂକଳନ 
କରିବାକୁ ଆନ୍ତରିକତା ପ୍ରକାଶ କରିଥିବା ଗୁଣଗ୍ରାହୀ ପାଠକ ଓ ସାଥୀମାନଙ୍କୁ ମୋର ଧନ୍ୟବାଦ 
ଦେଉଛି । ଅଧ୍ଯାପିକା ମିନତି ନାୟକ ସବୁ ଲେଖା ପଢି ପ୍ରୁଫ୍‌ ସଂଶୋଧନରେ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିଥବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଧନ୍ୟବାଦ ଜଣାଉଛି । * ଚରା ପ୍ରକାଶନ 'ର ସତ୍ତ୍ବାଧ୍ଵକାରୀ ଶ୍ରୀ ଦେବେନ୍ଦ୍ର 
ସୁତାର ଏହି ପୁସ୍ତକଟିର ପ୍ରକାଶନ ଦାୟିତ୍ଵ ନେଇଥିବାରୁ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ କୃତଜ୍ଞତା ଜଣାଉଛି । 
ଧନେଶ୍ବର ସାହୁ 
ଏ ୧ ୨, ଭାଗୀରଥି ବିହାର, ଢ଼େଙ୍କାନାଳ 
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ମୁଖବନ୍ଧ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦିଗ ଓ ଦିଗନ୍ତ 
ମାନବବାଦ : ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଦିଗନ୍ତ 

ହେତୁବାଦ : ଏକ ବିହଙ୍ଗମ ଦୃଷି 

କର୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ : ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ 

ମାନବୀୟ ସଙ୍କଟ ଓ ହେତୁବାଦ 

ମନୋବିଜ୍ଞାନ ବନାମ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ 
ଜୀବନର ମୁଲ୍ୟ 

ତ୍କେ ମିଳଇ ଜ୍ଞାନ 

ବିକଳ୍ପ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରା 

ଦଳିତ ସମସ୍ୟା ଓ ଶିକ୍ଷା 
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ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦିଗ ଓ ଦିଗନ 


ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଥିବା ବସ୍ତୁ ଓ ଘଟୁଥିବା ଘଟଣାମାନଙ୍କର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବିଜ୍ଞାନ କରିଥାଏ | 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରଣାଳୀ ମାଧ୍ଯମରେ ହୁଏ । ସୁତରାଂ କହାଯାଏ ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଜ୍ଞାନ ତଥ୍ୟ ଆଧାରିତ ଓ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ । ତେବେ ବିଜ୍ଞାନ କୌଣସି ଏକକ ଘଟଣା ପରିବର୍ରେ 
ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀର ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ । ଆମ ଗେଟ୍‌ର ଗ୍ରିଲ୍‌ଟି କାହିଁକି କଳଙ୍କି 
ଲାଗି ନଷ୍ଟ ହେଲା ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ନୁହେଁ, କିନୁ ଲୁହାରେ କାହିଁକି କଳଙ୍କି ଲାଗେ 
ବିଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଏହାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ବିଜ୍ଞାନର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ମୂଳ 
ଆଧାର ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିରେ ନିହିତ ଥବା ଶୃଙ୍ଖଳା, ନିୟମ ବା ଏକରୂପତା (unifor- 
mMity) । ଆମେ ଆମର ଅନୁଭବରେ ଦେଖୁ ଯେ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ବା 
ବସ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ବ୍ୟବହାର ବା ଲକ୍ଷଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ବା ଏକରୂପତା 
ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି । ପକ୍ଷୀମାନେ ଅଣ୍ଡା ଦିଅନ୍ତି, ଚତୁଃଷ୍ଠଦ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଅଣ୍ଡା ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ , 
ସମସ୍ତ କୂକୂର ଚତୁଃଷ୍ଠଦ କିନ୍ତୁ ମଣିଷମାନେ ଦୂଇ ପାଦ ବିଶିଷ୍ଟ ଲୁହାରେ କଳଙ୍କି ଲାଗେ 
କିନ୍ତୁ ସୁନାରେ କଳଙ୍କି ଲାଗେ ନାହିଁ, ବିଜୁଳି ମାରିବା ପରେ ଘଡ଼ଘଡ଼ି ମାରେ, ପାଣି ନିର୍ବଷ୍ଠ 
ଉତ୍ତାପରେ ଜଳୀୟ ବାଷ୍ଠରେ ପରିଣତ ହୁଏ, ଶୀତ ରତୁରେ କାକର ପଡ଼େ ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରକୃତିଠାରେ ଆମେ କେତେ ଭିନ୍ନତା ବା ବହୁରୂପତା ମଧ୍ଯ ଦେଖୁ । ସବୁ ଆମ୍ବ ମିଠା ଲାଗେ 
ନାହିଁ, ସବୂ ମାଛି ମହୁ ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି ନାହିଁ, କେତେକ ପକ୍ଷୀଙ୍କର ସ୍ଵର ମିଠା ଲାଗେ, 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସ୍ଵର ପ୍ରୀତିକର ଲାଗେ ନାହିଁ, ସବୂ ଗାଇ ଏକା ରଙ୍ଗର ନୂହଁନ୍ତି, ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବର୍ଷ ସମ ପରିମାଣର ବୃଝ୍ି ହୁଏ ନାହିଁ, ସବୁ ମଣିଷ ରକ୍ତଚାପରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ 
ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । ଯଦି ପ୍ରକୃତିରେ କୌଣସି ଶୃଙ୍ଖଳା ବା ନିୟମ ରହିନଥାନ୍ତା ତେବେ 
ସମ୍ଭବତଃ ଆମର ଅତୀତର ଅନୁଭୂତି ବା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣରୁ ଆମେ ଭବିଷ୍ଯତ ବିଷୟରେ 
କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ଲାଭକରିପାରନ୍ତେ ନାହିଁ । ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତିରେ କେତେକ ଶ୍ରଙ୍ଖଳା ରହିଛି 
ଓ ସେହି ଶୃଙ୍ଖଳା ଆଧାରରେ ଆମର ପ୍ରକୃତି ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରୁଛି । 
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9 ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବର୍ଭମାନର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ପରୀକ୍ଷଣ ଆଧାରରେ ଭବିଷ୍ୟତର ଘଟଣାମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ଆମେ ଅବଗତ ହୋଇପାରୁଛେ । ଆମର ଅତୀତର ଜ୍ଞାନ ଓ ଅନୁଭୂତିକୁ ଆଧାର କରି 
ଆମେ ଭବିଷ୍ୟତ ନେଇ ସତର୍କ ବା ସଚେତନ ରହୁଛେ ବା ପ୍ରାକୃତିକ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରୁଛେ । ପ୍ରକୃତିରେ ଯେଉଁ ଶୃଙ୍ଖଳା ବା ନିୟମ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଛି, 
ସେହି ନିୟମକୁ ଜାଣିବା ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶର ଏକ ପ୍ରଧାନ ବିଷୟ । 


ପ୍ରକୃତିରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଥବା ବ୍ୟତିକ୍ରମବିହୀନ ନିୟମର ଆବିଷ୍କାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର 
ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ କହିଲେ କ'ଣ ବୁଝାଯାଏ, ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ପ୍ରଣାଳୀର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ଶଂସିତ 
ପ୍ରବନ୍ଧଟିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 

(e) 

ପ୍ରକୃତିଠାରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଥବା ଶୃଙ୍ଖଳାକୁ ଯେତେବେଳେ ନିୟମ କୁହାଯାଉଛି, 
ଏଠାରେ ' ନିୟମ'ର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ କ'ଣ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନିୟମର 
ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ସାଧାରଣତଃ ବିଚାର ପରିସରକୁ ଆସିଥାଏ, ଯଥା ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ ନିୟମ (de- 
$C୮iନptive law) ବା ବ୍ୟବସ୍ଥାପକ ନିୟମ (prescriptive law) । ପ୍ରାକୃତିକ 
ନିୟମଗୁଡ଼ିକ ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ଵକ ନିୟମ ପରିସରର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ, ଯାହା ବ୍ୟବସ୍ଥାପକ ନିୟମ ଠାରୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ । ଆମେ ଯେତେବେଳେ କହୁ ନିୟମକୁ ମାନିବା ଉଚିତ, ସେତେବେଳେ 
ଆମେ ପ୍ରାକ୍ସତିକ ନିୟମ କଥା ନକହି ବ୍ୟବସ୍ଥାପକ ନିୟମ ବିଷୟରେ କହିଥାଉ | ବ୍ୟବସ୍ଥାପକ 
ନିୟମ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେହି ନିୟାମକ ଥାନ୍ତି, ତାହା ରାଷ୍ଟ୍ର ସରକାର, ବିଧାନ ବ୍ଯବସ୍ଥା, 
କୌଣସି ପଦାଧ୍ବକାରୀ ଇତ୍ୟାଦି ଯେ କେହି ହୋଇପାରନ୍ତି । ବ୍ୟବସ୍ଥାପକ ନିୟମ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନିୟାମକ ଥାନ୍ତି, ତାହାର ଲଂଘନ କରାଯାଇପାରେ, ତାହା ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଓ ତାହା ସ୍ଥାନକୁ 
ସ୍ଥାନ ପୃଥକ ହୋଇପାରେ । ଟ୍ରାଫିକ 'ଜିୟମ, କର ସଂଗ୍ରହ ନିୟମ, କଲେଜରେ ପରୀକ୍ଷା 
ନିୟମ ଇତ୍ୟାଦି ନାନା ନିୟମ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ରହିଥାଏ, ଯାହା ନାଗରିକମାନେ 
ମାନି ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରନ୍ତି । ତେବେ ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ ନିୟମ ଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାକୃତିକ ଏକରୂପତା 
ମାତ୍ର ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ନିୟାମକ ନଥାଏ, ଏହାର ଲଙ୍ଘନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହା 
ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ନୁହେଁ ବା ସ୍ଥାନକୁ ସ୍ଥାନ ଅଲଗା ନୁହେଁ । ଏହି ନିୟମକୁ କେହି କରିନାହାଁନ୍ତି, 
ଏଗୁଡ଼ିକ ଆମେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁସନ୍ଧାନ ଦ୍ଵାରା ଆବିଷ୍କାର କରିଥାଉ | ଆମେ ଯେତେବେଳେ 
ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ ନିୟମ କଥା କହୁଛେ, ସେତେବେଳେ ଆମେ ବୁଝିଥାଉ ଯେ ଏଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିରେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୩ 


ନିହିତ ଥବା କେତେକ ଏକ ରୂପତା । ଏହାକୁ ଆମେ ବ୍ଯକ୍ତ କଲାବେଳେ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଘଟଣାକୁ ଦର୍ଶାଇଥାଏ, ଯାହା ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ ସତ୍ୟ ଅଟେ | ଗୋଟିଏ ପ୍ରଜାତିର 
ପ୍ରାଣୀ କେବଳ ନିଜ ଜାତିକୁ ଜନ୍ମ ଦିଏ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ମରଣଶୀଳ, ଜଳ ଉଦ୍‌ଜାନ ଓ 
ଅମ୍ଳଜାନର ଏକ ରାସାୟନିକ ମିଶ୍ରଣ ଇତ୍ଯାଦି, ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବସ୍ତୁଗତ ଜ୍ଞାନ ଥାଏ ଯାହା ସତ୍ୟ, ସାର୍ବଜନୀନ ଓ 
ଅପରିବର୍ଭନୀୟ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହାର ପରିସର ଅତି ବ୍ୟାପକ କାରଣ ଏହା ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବ୍ଯକ୍ତି 
ବିଶେଷଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରୟୋଗ ନହୋଇ ଏକ ଶ୍ରେଣୀର ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥାଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ମରଣଶୀଳ କହିଲା ବେଳେ ପ୍ରାଣ ଥବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ବିଷୟରେ ଏହା 
ସୂଚନା ଦିଏ ଓ ଏହା ଅତୀତ, ଭବିଷ୍ୟତ ଓ ବର୍ଭମାନ ସବୁ ସମୟର ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥାଏ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରାକୃତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ବା ନିୟମ ବିଷୟ ଅବତାରଣା କଲାବେଳେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମକୁ ଏକ ସିବ୍ଧାନ୍ତଠାରୁ ଓ ଏକ ପ୍ରକଳ୍ପ ଠାରୁ ପୃଥକ କରାଯାଇପାରେ । ଏକ 
ନିୟମକୁ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ ଆବିଷ୍କାର କରାଯାଏ । ତେବେ ଏହାର ଆବିଷ୍କାର ସେତେ ସହଜ 
ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । କେବଳ ଜଣେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତିଭାବାନ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମକୁ ଆବିଷ୍କାର 
କରିଥାନ୍ତି । ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରୁ କେତେକେ ଏକ ରୂପ ଘଟଣାର ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ କୌଣସି 
ନିୟମକୁ ଆବିଷ୍କାର କରାଯାଏ । ଏକ ନିୟମ ଆବିଷ୍ଧତ ହେବା ପରେ ତାହା ବହୁ ଘଟଣାର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେଇପାରେ । ତେବେ ଏକ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଏ ଯାହା ମାଧମରେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଏ । ମାଧ୍ୟାକର୍ଷଣ ନିୟମ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଶୃଙ୍ଖଳା, 
ଯାହାକୁ ଜଣେ ଅତି ପ୍ରତିଭାବାନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆବିଷ୍କାର କରିଛନ୍ତି । ଏହି ନିୟମ ଆବିଷ୍ଧତ 
ହେଲା ପରେ ଏହାରି ଆଧାରରେ ପ୍ରକୃତିର ଅନେକ ଘଟଣାକୁ ବୁଝିବା ସମ୍ଭବପର 
ହୋଇପାରିଛି । ଅପର ପକ୍ଷରେ ' ବିବର୍ଭନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ' ପ୍ରକୃତିର ଅନେକ ଘଟଣାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ 
କଲାପରେ ଏହାକୁ ସୃଜନ (୯୦୩୮୪୯) କରାଯାଏ ଯେ ଜୀବମାନଙ୍କର କ୍ରମବିକାଶ ଓ 
ପରିବର୍ଭନ ଏହି ଧାରାରେ ହେବା ସମ୍ଭବ । ନାନା ପାରିବେଶିକ ପ୍ରଭାବରୁ ଜୈବିକ ବିବର୍ଭନ 
ଦେଇ ପ୍ରକୃତିରେ ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରାଣୀ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଗୁଣ ନେଇ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି ପରିକଳ୍ପନା 
କରାଯାଏ । ବସ୍ତୁତଃଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ର ହେଉଛି ଆମର ପରିକଛନା ! ତେବେ 
ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଯଥେଷ୍ଟ ବ୍ୟାଖ୍ୟାମୁଳକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିଥାଏ ଓ ଏହା ଅସଂଖ୍ୟ ଘଟଣାକୁ 
ବୁଝାଇ ଦେଇପାରେ | ତେବେ ନିୟମ ହେଉ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଉ ଏ ସବୁ ପ୍ରକୃତିର ଏକରୂପତାର 
ସୂଚନା ଦିଏ ଓ ତାହା ଜାଣିବାର ଆଧାର ଆମର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ 
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ଅନୁଭୂତିରୁ ଆସିଥାଏ । ବିନା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ପରୀକ୍ଷଣରେ କୌଣସି ନିୟମ ବା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ । ତେବେ ଏକ ନିୟମ ବା ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଏକ ସାର୍ବିକ ସତ୍ୟବଚନ ବୋଲି ଗୃହୀତ ହୋଇଥାଏ । ଯାହା ଏକ ଶ୍ରେଣୀର ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପ୍ରତି ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ତାହା ଏକ ସାର୍ବିକ ସତ୍ୟବଚନ । ଆମେ ଯେତେବେଳେ କହୁ ‘ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରାଣୀ ମରଣଶୀଳ' , ' କୌଣସି ଗାଇ ଅଣ୍ଡା ଦିଏ ନାହିଁ', ଏହା ଏକ ଏକ ସାର୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
କାରଣ ଏହା ଏକ ଶ୍ରେଣୀର ସମସ୍ତଙ୍କ ବିଷୟରେ କହୁଛି ଯାହାର ସଂଖ୍ଯା ଅଗଣିତ ଓ 
ସୀମାହୀନ । 


ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍କ ନିୟମ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏକ ସାର୍ବିକ ସତ୍ୟବଚନ 
(universal proposition) ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସାର୍ବିକ ସତ୍ୟବଚନ ଏକ 
ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ସୂଚନା ଦିଏ ନାହିଁ । ଯାହା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ତାହା ଏକ ସାର୍ବିକ 
ସତ୍ୟବଚନ, କିନୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସାର୍ବିକ ସତ୍ୟବଚନ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ନୁହେଁ । “ସବୁ 
କାଉ କଳା” ଏକ ସାର୍ବିକ ସତ୍ୟବଚନ, କାରଣ ଆମର ଅନୁଭବରେ ଅନ୍ୟ ରଙ୍ଗର କାଉ 
କେବେ ଆସି ନାହିଁ । ଆମେ ଯେହେତୁ ଅନ୍ଯ ରଙ୍ଗର କାଉ କେଉଁଠାରେ ହେଲେ ଏ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେଖ ନାହୁଁ, ତେଣୁ ସବୁ କାଉମାନେ କଳା' ବୋଲି ଆମେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ । 
ତେବେ ପ୍ରକୃତିର ବିଶାଳତା ଯୋଗୁଁ ହୁଏତ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ଅନ୍ୟ ରଙ୍ଗର କାଉ ଥାଇପାରନ୍ତି 
ଏହି ସମ୍ଭାବନାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଏଡ଼ାଇ ହେବ ନାହିଁ । କିମ୍ବା ଭବିଷ୍ୟତରେ ପ୍ରାକୃତିକ 
ପରିବେଶରେ ପରିବର୍ଭନ ଯୋଗୁଁ କାଉମାନଙ୍କ ରଙ୍ଗ ଯେ ବଦଳିବ ନାହିଁ ଏହା ବି 
ନିର୍ଣ୍ଣୟାତ୍ଵକ ଭାବେ କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ “ସମସ୍ତ କାଉ କଳା' ସାର୍ବିକ 
ଭାବେ ବର୍ଉମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ ଅନୁଭୂତିରେ ସତ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଯେ ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ଭୁଲ ନହେବ, ଏହା କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଏହାକୂ ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ 
ଭାବେ ନିଆଯାଏ ନାହିଁ । 


ତେବେ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳ ପରସ୍ପର ସହ ସଂଯୋଜିତ ଓ 
ସୁସଂହତ । ପ୍ରକୃତିର ବିଶାଳତା ଓ ଜଟିଳତା ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆମେ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ସମୂହକୁ 
ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗ କରି ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥାଉ । ପଦାର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନ ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନ, 
ଜ୍ୟୋତି ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରାଣୀ ବିଜ୍ଞାନ, ଭୂତରଵବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ | 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତିରେ ଥିବା ନିୟମ, ଏକ ରୂପତା ଓ ସିବାନ୍ତ ଗୁଡ଼ିକର ଆବିଷ୍କାର ବା ସ୍ମଜନ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଆସିଛି । ପରିଣାମତଃ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଜ୍ଞାନ ନିଜର ପରିସରରେ ବହୁ 
ନିୟମ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଥାଏ । ତେବେ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
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ଯେଉଁ ନିୟମ ଗୁଡ଼ିକ ଆମେ ଦେଖୁ, ସେଗୁଡ଼ିକ ପରସ୍ପର ସହ ସୁସଂଯୋଜିତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପରସ୍ତରକୁ ସମର୍ଥନ କରିଥାନ୍ତି । ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସଂହତି 
ରହିଥାଏ ଓ ସକଳ ନିୟମ ଓ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ଏକ ତନ୍ତ୍ର ବା ସିଷ୍ଟମ (Stem) ଗଠନ କରିଥଆନ୍ତି । 
ପ୍ରକୃତିରେ ଆବିଶ୍ଵତ ହୋଇଥବା ସକଳ ଏକରୁପତା, ନିୟମ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମିଶି ଯେଉଁ 
ସୁସଂହତ ତନ୍ତ୍ର ଗଠନ କରନ୍ତି ତାହା ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ମୌଳିକ ଭିତ୍ତି କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


(9) 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶରେ ରହିଥିବା ନିୟମ ସକଳକୁୂ ଆମେ 
କିପରି ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେଉ ? କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କହିଲେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କେଉଁ 
ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କରି ଏହାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥାଏ ? ଯେକୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଅନୁଶୀଳନ ପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନ କେତେକ ସୂନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ସୋପାନ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥାଏ । ଏହି 
ସୋପାନ ଦେଇ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆସିଥାଏ ତାହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଶଣ୍ଡରୁ ପ୍ରାୟତଃ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଏଥୁପାଇଁ ମୁଖ୍ୟତଃ ପ୍ରଣାଳୀବବ୍ଧ । ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଓ 
ସାର୍ବଜନୀନ ପଦ୍ଧତି ପ୍ରୟୋଗ କରି ବିଜ୍ଞାନ ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣାମାନଙ୍କ ନିୟମ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ । ବିଜ୍ଞାନର ଏହି ପଦ୍ଧତି ଯେଉଁ ସୋପାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ସତ୍ୟରେ ଉପନୀତ ହୁଏ ତାହା ହେଲା, ( ୧) ଘଟଣା ଓ ତଥ୍ୟ ସକଳର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, 
( ୨) ଘଟଣାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପାଇଁ ପ୍ରକଳ ପ୍ରଣୟନ ବା ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣର ଅନୁମାନ (୩) 
ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣର ପରୀକ୍ଷା ( ୪) ଏକ ନିୟମ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା ଯାହାକୁ 
ତର୍କର ଭାଷାରେ ସମାନ୍ୟାକରଣ (generalisation) କୁହାଯାଏ ! 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ ହେଲା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ । ଏକ ଉଦେଶ୍ୟ ରଖୁ 
କରାଯାଉଥିବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ହେଉଛି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ । ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶରେ ଥୁବା 
ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଓ ସେମାନଙ୍କର ଗୁଣ, ଘଟୁଥିବା ଘଟଣା ଓ କ୍ରିୟା-ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ସୁନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଭାବେ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିବା ହେଉଛି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ । ଏହାକୁ ଏକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ଦିଗରେ କରାଯାଏ । 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୁନଶ୍ଚ ଅନେକ ଉପସୋପାନ ରହିଥାଏ । କ'ଣ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ 
କରିବାକୁ ହେବ, ତାହାର ସଂଞ୍ଞା, ବିଶ୍ଲେଷଣ, ଅପ୍ରାସଙ୍ଗକ ଘଟଣାର ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ, କୌଣସି 
ଘଟଣାକୁ ବିଭିନ୍ନ ପରିବର୍ଭିତ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣର ପରିସର 
ଭିତରେ ଆସେ । ପୁନଶ୍ଚ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ଓ ପରୀକ୍ଷଣକୁ ମଧ୍ଯ ବୁଝାଏ । ଏକ 
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ଜଟିଳ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶରେ କୌଣସି ଘଟଣାର ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ ପାଇଁ 
ସୁସଂହତ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେ ହୁଏ । ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ପରୀକ୍ଷଣ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଅନେକ ଜ୍ଞାନ ଏହାର ଆଧାର 
ଉପରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥାଏ । ଆମର ଅନୁଭୂତି ଆଧାରିତ ' ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, ପରୀକ୍ଷଣ ଦ୍ଵାରା 
ଅନେକ କୌତୂହଳତା ସୃଷ୍ତି ହୋଇଥାଏ । ମନେ କରନ୍ତୁ ପ୍ରାଣୀ ବିଜ୍ଞାନରେ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ ଯେ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶରେ ପ୍ରାୟ ୧୦ ଲକ୍ଷ ପ୍ରଜାତିର ଜୀବ ରହିଛନ୍ତି । ଏହି 
ଦଶ ଲକ୍ଷ ଜୀବ ଭିତରୁ ପ୍ରାୟ ସାତ ଲକ୍ଷ ଜୀବ ଛ ଗୋଡ଼ ବିଶିଷ୍ଠ । ତେବେ ଛ” ଗୋଡ଼ 
ଥିବା ଜୀବମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଉ କ”ଣ ସାଧାରଣ ଲକ୍ଷଣ ରହିଛି ବା ସେମାନେ କଣ 
ଗୋଟିଏ ପୂର୍ବ ପୁରୁଷଙ୍କ ଠାରୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛନ୍ତି କି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନ ବିଜ୍ଞାନ ସ୍ତରରେ 
ଉଠିଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ମୂଳଭିରି 
ଅଟେ । 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ଦ୍ଵିତୀୟ ସୋପାନରେ ପ୍ରକଳ୍ପ ବା ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣର ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଆସିଥାଏ । କୌଣସି ଏକ ଘଟଣାର କାରଣ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବାକୁ କେତେକ ସମ୍ଭାବନାମୂଳକ 
ପ୍ରସ୍ତାବ ବିଷୟ ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଏ । କୌଣସି ଘଟଣାର ଏକ କାରଣ ବାହାର କରିବାକୁ 
କେବଳ ସୂଜନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ପରିକଳ୍ଧନା କରିଥାଏ । ଜଳରେ ତରଙ୍ଗ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ପରି 
ବାୟୁରେ ତରଙ୍ଗ ସୃଷ୍କି ଦ୍ଵାରା ଶୁଣିବା ସମ୍ଭବ ହେଉଛି କି ? ଆତ ଗଛରୁ ଆତଟି ଉପରକୁ 
ନଯାଇ ତଳେ ପଡ଼ିବାର କାରଣ ଏହା କି ଯେ ପୂଥବୀର କିଛି ଆକର୍ଷଣ ରହିଛି । 
ତେବେ ଯେଉଁ ପ୍ରକଳ୍ପ ପ୍ରଣୟନ କରାଯାଉ ନା କାହିଁକି ତାହା ପରୀକ୍ଷିତ ହେବାର ପରିସର 
ଭିତରେ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଯାହା ପରୀକ୍ଷିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, ତାହା ଏକ ସମ୍ଭାବ୍ୟ 
କାରଣ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଫ୍ଲ ରୋଗ ବ୍ୟାପିବାର କାରଣ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? 
ଯଦି କେହି ଅନୁମାନ କରେ ଯେ କୌଣସି ଅଶରୀର ଆତ୍ସା ଏହା କରୁଛି, ବା କେଉଁ ଦିଅଁ 
ମଣିଷ ଉପରେ କୋପ କରି ଏହା କରୁଛି, ତେବେ ଏଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ, କାରଣ ଏହାର ପରୀକ୍ଷା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଯେଉଁ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣ ପରୀକ୍ଷିତ 
ହୋଇପାରିବ ତାହା ହିଁ ବିଜ୍ଞାନରେ ଏକ ପ୍ରକଳ୍ପ ଭାବେ ସୂଚିତ ହେବ । ସୁତରାଂ ବିଜ୍ଞାନରେ 
ଯେଉଁ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣର ପରିକଳ୍ପଗନା କରାଯାଏ, ତାହା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ, ପ୍ରାକୃତିକ, ବାସ୍ତବ, 
ସରଳ ଓ ପରୀକ୍ଷିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହା ଯଦି ଅଲୌକିକ, ଅପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଅପରୀକ୍ଷିତ 
ହୁଏ, ତେବେ ଏହାର କୌଣସି ମୂଲ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ । 
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ତୃତୀୟ ସ୍ତରରେ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣକୁ ପ୍ରମାଣ ବା ଅପ୍ରମାଣ କରିବା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ହୁଏ ପରୀକ୍ଷା । ଏହି ପରୀକ୍ଷା ଆଧାରରେ ଆମର ମୁଳ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ପାଇବା ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥାଏ କିମ୍ବା ଏକ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାର ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ ! ଯଦି ଏହା 
ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ, ତେବେ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣଟି ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗୁହୀତ ହୁଏ, ନହେଲେ 
ଏହାକୁ ପରିହାର କରି ନୂତନ ପ୍ରକଳ୍ପ ଚିନ୍ତା କରାଯାଏ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ପରୀକ୍ଷା 
ଆଧାରରେ କେତେକେତେ ଚମକପ୍ରଦ ନୂତନ ତଥ୍ଯ ବାହାରିଛି ଓ ବିଜ୍ଞାନର ଦିଗନ୍ତକୁ 
ବିସ୍ତାର କରିଛି । ଜଣେ ବିଜ୍ଞାନୀ କୌଣସି ବିଷୟକୁ ପରୀକ୍ଷା କଲାବେଳେ ସକଳ ପରିଣାମ 
ଓ ଫଳାଫଳକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଅଗ୍ରଗତି କରିଥାଏ । କୌଣସି ଘଟଣା ପରୀକ୍ଷିତ ହେଲା ପରେ 
ତାହାର ସତ୍ୟତା ଗୃହୀତ ହୋଇଥାଏ, ନଚେତ ଏହାର ଯଥେଷ୍ଟ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମୂଲ୍ଯ ରହେ 
ନାହିଁ । ସମ୍ଭାବନା ପରୀକ୍ଷିତ ନହେଲେ ସମ୍ଭାବନା ସ୍ତରରେ ରହେ । 


ତେବେ ଏକ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣ ବା ପ୍ରକଳ୍ପ ପ୍ରମାଣିତ ହେବା ପରେ ଏଥିରୁ 
ବାହାରୁଥିବା ସିଦ୍ଧାନଟି ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ଯ ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ ହୁଏ । ଏହି ସତ୍ଯକୁ 
ସାମାନ୍ୟୀକରଣ (generalisation) କୁହାଯାଏ । ଏହାର ପରିସର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଞ୍ଞାନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୀମିତ ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା ଅସୀମ ସ୍ତରର ହୋଇପାରେ । ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ 
ବିଜ୍ଞାନର ଏହି ସୋପାନରେ ଅପରିସୀମ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ବିଶିଷ୍ଠ ଏକ ସାର୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ନିୟମ 
ଆସିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ନିୟମ ବା ଏକରୂପତା ନିହିତ ଥାଏ, 
ତାହାକୁ ଏହି ପ୍ରଣାଳୀରେ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । କେତୋଟି ମାତ୍ର 
ଘଟଣାକୁ ପରୀକ୍ଷା କରି ଯଦି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଥବା ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରାଯାଏ ତାହାରି ଆଧାରରେ ସେହି ଶ୍ରେଣୀର ସମସ୍ତ ଘଟଣା ବିଷୟରେ ସାମାନ୍ୟୀକରଣ 
କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଯଦି ପରୀକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳରୁ ସଂଗ୍ଧହୀତ ଏକ 
ପ୍ରଜାତିର ଜୀବଙ୍କର ଜିନ୍‌ ସଂପର୍କରେ ଜଣାଯାଏ, ତେବେ ସେହି ପ୍ରଜାତିର ସକଳ 
ଜୀବଙ୍କର ଜିନ୍‌ ସଂପର୍କରେ ଧାରଣାଟି ଏକ ନିୟମରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । ମାତ୍ର 
କେତୋଟି ପରୀକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ମୌଳିକ ବସ୍ତୁର ଘନତ୍‌ଵ ବାହାର କରିବା ପରେ ତାହା 
ସେହି ବସ୍ତୁ ସଂପର୍କରେ ଏକ ନିୟମରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ ।! ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଏକ ମୁକ୍ତ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରଣାଳୀ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଉତ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । 


ତେବେ ଏଥରୁ ଏହା ଭାବିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ 
ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଓ ଧୂବ ସତ୍ୟ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ନୂତନ ଆବିଷ୍କାର ଓ ନୂତନ 
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୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ତଥ୍ଯ ଆଧାରରେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଥାଏ । ଆଜି ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ 
କ୍ଷେତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଉଛି ତାହାରି ଆଧାରରେ ଆମର ଜ୍ଞାନ ଗଢ଼ି 
ଉଠିଛି, ଆଗାମୀ ଦିନରେ ନୂତନ ଗବେଷଣା ଓ ତଥ୍ୟ ଆଧାରରେ ଆମ ଜ୍ଞାନର ଦିଗନ୍ତ 
ଅଧୁକ ପ୍ରସାରିତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ମାତ୍ର ତନିଶହ ବର୍ଷର ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା 
ଯୋଗୁଁ ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଜ୍ଞାନ ଚମକପ୍ରଦ ସଫଳତା ହାସଲ କରିଛି, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଆହୁରି 
ଅନେକ କଥାର ବିଶ୍ଲେଷଣ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ଆଗାମୀ ଦିନରେ ବିଜ୍ଞାନ ଆହୁରି ଅନେକ 
ଅଜ୍ଞାତ ସ୍ତରକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିପାରିବ । ବସ୍ତୁତଃ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ ନୂତନ 
ତଥ୍ୟ ଆଧାରରେ ପରିବର୍ରନଶୀଳ । ତେବେ ବିଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ତାହାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କରେ ଉପନୀତ ହେଉଛି, ସେହି ପ୍ରଣାଳୀ ମୁକ୍ତ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ । 
ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଣାଳୀ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ରହସ୍ୟ ବା ଗୁପ୍ରତା ନଥାଏ । ଏହା ମୁକ୍ତ, ନିରେପେକ୍ଷ । 
ଏହା ସର୍ବଦା ବାସ୍ତବ ଘଟଣା ଓ ପରୀକ୍ଷିତ ତଥ୍ୟ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧ । ଏହା ହିଁ ବିଜ୍ଞାନର 
ସାର୍ବଜନୀନତା ଓ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ 
ଯେଉଁ ପ୍ରଣାଳୀ ଆଧାରରେ ରୂପ ନିଏ ସେହି ପ୍ରଣାଳୀ ମୁକ୍ତ, ନିରପେକ୍ଷ, ସାର୍ବଜନୀନ, 
ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଉନ୍ମକ୍ତ ଓ ବାସ୍ତବ । ସୁତରାଂ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ, ପରିବର୍ଭନଶୀଳ, 
ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ । 


ପ୍ରକୃତିରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଥବା ନିୟମ ସକଳକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବା କିପରି ବିଜ୍ଞାନର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ବିଜ୍ଞାନ କେଉଁ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଏହା ହାସଲ କରିଥାଏ ତାହାର ଆଲୋଚନା ପରେ 
ଏବେ ଆମେ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟଟିକୁ ଯିବା । 


(୩) 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସାଧାରଣତଃ “ କାହିଁକି ' ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ଉଠିଥାଏ, କିମ୍ବା ଏକ 
କାରଣକୁ ନେଇ ଆସିଥାଏ । ଅବଶ୍ୟ କାହିଁକି ଜନିତ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ କାରଣ ଜନିତ ପ୍ରଶ୍ନ ଭିତରେ 
ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନଥାଏ, କିନୁ ଅନ୍ୟ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥାଏ । ସ୍ବାଇନ ଙ୍କ କାହିଁକି ହୁଏ ବା ସ୍ବାଇନ ଫ୍ଲ ହେବାର ୧ କାରଣ କ'ଣ, ଉଭୟ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଏଠାରେ ପ୍ରାୟତଃ ସମାନ । କିନଧୁ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ କାହିଁକି ପ୍ରଶ୍ନ ଓ କାରଣର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିପାରେ । କାରଣ ଜନିତ ପ୍ରଶ୍ନଟି କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ବା ତଥ୍ୟ 
ସମ୍ବଳିତ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଠିଥିବା ବେଳେ କାହିଁକି ପ୍ରଶ୍ନଟି ଘଟଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧକ 
ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେ ହୁଏ । ଜଣେ କାହିଁକି କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରେ କିମ୍ବା ଏକ ବିଶ୍ଵାସ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୯ 


ସତ୍ୟ ବୋଲି କାହିଁକି ଭାବେ, ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲେ ସେ ତାର ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତରେ ଥିବା କେତେକ 
ଯୁକ୍ତି (ସେ ଯୁକ୍ତି ବୈଧ ହୋଇପାରେ ବା ଅବୈଧ ହୋଇପାରେ) ଉପସ୍ଥାପନ କରେ । ଯଦି 
ଜଣଙ୍କୁ ପଚରାଯାଏ ଏକ କରୁଣାମୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ସେ କାହିଁକି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, 
ତେବେ ସେ ବିଭିନ୍ନ କାରଣ ତାଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ବା ବିଶ୍ଵାସରୁ ଦେଇପାରନ୍ତି । ସେ ହୁଏତ 
କହିପାରନ୍ତି ଯେ ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କର୍ଭା ବୋଲି ଭାବଚର୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ସେ 
ବିପଦରେ ପଡ଼ିଲେ ଶତଶ୍ବର ତାଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବେ । 


ତେବେ କାହିଁକି ବା କିପରି ପ୍ରଶ୍ଟି ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଘଟଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଉଠିଥାଏ, ସେତେବେଳେ ସେଠାରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦିଆଯାଏ ତାହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ହେବାକୁ ହେଲେ ତାହା କି ପ୍ରକାର ହେବା ଆବଶ୍ଯକ ତାହା ଆମେ ବିଚାରକୁ ନେବା । 
କୌଣସି ଘଟଣାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେବା ବେଳେ କୌଣସି ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ବା 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷିତ ତଥ୍ୟର ଅବତାରଣା କରାଯାଏ । “କଂ କୁ ମ୍ୟାଲେରିଆ ଜ୍ଵର 
ହୋଇଛି ବୋଲି କିପରି ଜାଣି ହେଲା - ପ୍ରଶ୍ନର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହେବ ମ୍ୟାଲେରିଆ ରୋଗରେ 
ଯେଉଁ ଲକ୍ଷଣ ପ୍ରକାଶ ପାଇବାର ପୂର୍ବ ଜ୍ଞାନ ରହିଛି ତାଙ୍କ ପାଖରେ ସେହି ଲକ୍ଷଣ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଲା, ତାଙ୍କର ରକ୍ତ ପରୀକ୍ଷାରୁ ତାଙ୍କ ରକ୍ତରେ ମ୍ୟାଲେରିଆ ଜୀବାଣୁ ଥିବା ଜଣାପଡ଼ିଲା 
ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି ।! ଜଣଙ୍କର ରକ୍ତରେ ମ୍ୟାଲେରିଆ ଜୀବାଣୁ ରହିଲେ ଜଣେ ମ୍ୟାଲେରିଆ 
ରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୁଏ ଏକ ନିୟମ । ସୁତରାଂ ଗୋଟିଏ ଘଟଣାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା 
ସମୟରେ କୌଣସି ନିୟମର ଅବତାରଣା କରାଯାଏ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ କେତେକ ଘଟଣାକୁ ବି 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି ପ୍ରଶ୍ନ ହୁଏ ମ୍ୟାଲେରିଆ ଜୀବାଣୁ କ”ଣ ଓ ଏହା କିପରି 
ମଣିଷ ଶରୀରକୁ ଆସେ, ସେଥିପାଇଁ ପୁଣି କୁହାଯାଏ ଯେ ଆମ ପରିବେଶରେ ଥବା ଜୀବାଣୁ, 
ଭୂତାଣୁ ରୋଗବାହୀ ମାଧ୍ୟମରେ ମଣିଷ ଶରୀରରେ ପ୍ରବେଶ କରେ ଓ ମଣିଷର ପ୍ରତିଷେଧକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦୁର୍ବଳ ଥିଲେ ତାହା ବ୍ୟକ୍ତି ଶରୀରରେ ରୋଗ ସୃଷ୍ଟି କରେ | ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି ପ୍ରଶ୍ନ ହୁଏ 
ରୋଗ କାହାକୁ କୁହନି, ହୁଏତ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଯାହା ଉତ୍ତର ଅଛି ତାହା ଦିଆଯାଇପାରେ । 
କୌଣସି ଘଟଣାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ଏକ ନିୟମ, ନିୟମକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ଉଚ୍ଚତର 
ନିୟମ ଓ ତାହାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର (। €୦୮) ଅବତାରଣା ହୋଇଥାଏ |! ଏହି 
ସବୁ ନିୟମ, ସିବ୍ଧାନ୍ତ, ପ୍ରାକୃତିକ ଜଗତର ବାସ୍ତବ ସ୍ଥିତି ଓ କେତେକ ଏକ ରୂପତା ଉପରେ 
ଆଧାରିତ | ଏହି ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରମରେ ଗଲେ ଏପରି କେତେକ ଉଚ୍ଚତର ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ 
ହେବାକୁ ହୁଏ, ଯାହା ପ୍ରକୃତିର ନିଛକ ଘଟଣା (ହଧe fact) କହିବାକୁ ହୁଏ । କୌଣସି 
ଘଟଣାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କଲାବେଳେ ଯେଉଁ ଘଟଣା ବା ନିୟମର ଅବତାରଣା କରାଯାଏ ତାହା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ପ୍ରାକୃତିକ ପରିସରରେ କରାଯାଏ ଯାହାର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ସତ୍ୟାସତ୍ୟ 
ନିରୂପଣ କରାଯାଇପାରିବ । ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯାଖ୍ୟାନର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରୂପଣ ହେବା 
ସମ୍ଭବ ହେଉ ନାହିଁ, ତାହାକୁ ଏକ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ପ୍ରକଳ୍ପ ଭାବେ ନିଆଯାଇପାରେ । ତେବେ 
ଗୋଟିଏ ବୈଧ ପ୍ରକଳ୍ପ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ବା ପରୋକ୍ଷରେ ପରୀକ୍ଷିତ ହୋଇପାରିବା ଆବଶ୍ୟକ, 
ନହେଲେ ଏହା ଅର୍ଥଶୁନ୍ୟ ମନେ ହେବ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠାରୁ କେତେକ ଛଦ୍ଧ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ (9seuUdo 
e€×planation) ପୃଥକ କରିବା ଦରକାର ¦ ଯଦି ଗୋଟିଏ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣା 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦିଆଯାଏ, ତାହା ଯଥାର୍ଥ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନୁହେଁ । ଓଡ଼ିଶା କାହିଁକି ଦରିଦ୍ର ହୋଇ 
ରହିଛି, ଓଡ଼ିଶାରେ ସ୍ବାଇନ୍‌ ଫଡ କାହିଁକି ବ୍ୟାପିଲା, ଏ ବର୍ଷ କାହିଁକି କମ୍‌ ବର୍ଷା ହୋଇଛି, 
ଇତ୍ୟାଦି ଘଟଣାକୁ ବୁଝାଇବାକୁ ଯାଇ ଯଦି କିଏ କୁହନ୍ତି ଏ ସବୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଇଛା, 
ତେବେ ଏହାର କୌଣସି ଅର୍ଥ ହି ରହିବ ନାହିଁ ଓ ଏହାକୁ ଏକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବୋଲି ନିଆଯିବ 
ନାହିଁ । ଯାହା ସବୁ ଘଟଣାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ତାହା କାହାର ବି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନୁହେଁ । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ବା ଦୁର୍ଘଟଣାକୁ ବୁଝାଇବାକୁ ମଣିଷ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ କାରଣର 
ଅବତାରଣା କରୁଥିଲା ! ବର୍ଷା, ଭୂକମ୍ପ ବାତ୍ୟା, ରୋଗ, ଦୁର୍ବିପାକ ଇତ୍ଯାଦି ଘଟଣାକୁ 
ବୂଝିବାକୁ ମଣିଷ କେତେ କେତେ କାଳ୍ଛନିକ କାହାଣୀମାନ ଅବତାରଣା କରିଥିଲା ଓ ସେସବୁ 
ଜରିଆରେ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାର କାରଣମାନଙ୍କୁ ଅବବୋଧ କରୁଥିଲା | ବର୍ଷା ଇନ୍ଦ୍ର ବା ସ୍ଵର୍ଗର 
ପ୍ରଧାନ ଦେବତା ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ, ଭୂକମ୍ପ ବାସୁକୀ ନାଗର ମୁଣ୍ଡ ହଲାଇବା ଦ୍ଵାରା ହେଉଛି, 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ପରାଗ ରାହୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଗିଳିବା ଦ୍ଵାରା ହୁଏ ଏଗୁଡ଼ିକ ଅତୀତର “ ଆଇମା କାହାଣୀ! 
ବୋଲି ସାଂପ୍ରତିକ ଜ୍ଞାନର ମାନଦଶ୍ଡରେ କହିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ହେବ । ମୋଟ ଉପରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କୌଣସି ଅଲୌକିକ କାରଣ ବା ଚମଚ୍ାରିତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ । ଏହା 
ସର୍ବଦା ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣ, ଯାହା ପରୀକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେବା ସମ୍ଭବ ତାହାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ । 


ତେବେ ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ବିଭନ୍ନ ଘଟଣାର ବୋଧଗମ୍ୟ ପାଇଁ କିଛି 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦିଆଯାଏ । ଏଗୁଡ଼ିକ ହୁଏତ ଏକ ସାଧାରଣ ମଣିଷର କୌତୂହଳତାକୁ ସନୁଷ୍ଠ 
କରିଥାଏ । ମାଆ - ପ୍ରାଣୀଟି ଶିଶୁ ପ୍ରାଣୀଟିର କାହିଁକି ଯତ୍ନ ନିଏ ? ଆମେ ଭାବିଥାଉ ଯେ 
ମାଆ ଦେହରେ ମାତୃ ପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଥିବା ଯୋଗୁଁ ଏହା ସମ୍ଭବ | ମାଆ କୁକୁରଟି ତାର ଛୁଆ 
ଗୁଡ଼ିକର ଯତ୍ନ ନିଏ କାରଣ ମାଆ କୁକୁର ପାଖରେ ମାତୃ ପ୍ରବୃଭି ରହିଛି - ଏହା ଏକ 
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ସନ୍ତୋଷଜନକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନୁହେଁ । କିମ୍ଭା କେତେକ ପକ୍ଷୀ କାହିଁକି ଦେଶାନ୍ତର ଗମନ 
କରନ୍ତି ? ତାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୁଏ ଯେ ସେହି ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଦେଶାନ୍ତର ପ୍ରବୃଭି 
ରହିଛି; ଏଗୁଡ଼ିକ ହୁଏତ ଆମକୁ ସନୁଷ୍ଟ କରିପାରେ । ତେବେ ମାତୃ-ପ୍ରବୃତ୍ତି ବା ଦେଶାନ୍ତର 
ପ୍ରବୃଭି କ'ଣ, ତାହା କାହିଁକି ଏକ ପ୍ରଜାତି ବିଶିଷ୍ଟ କେତେକଙ୍କ ପାଖରେ ରହିଛି, ଅନ୍ୟ 
ପାଖରେ ନାହିଁ ତାହାର କାରଣ ନ ଜାଣିଲେ ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ବିଶେଷ ମହର୍‌ ରହିବ 
ନାହିଁ । କେତେକ ଘଟଣାରେ ପ୍ରୟୋଜନାତ୍ସକ ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦିଆଯାଏ । 
କୌଣସି ମାନବିକ ବ୍ଯବହାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ବ୍ଯାଖ୍ୟାର ଅର୍ଥ ଥାଏ । କ 
କାହିଁକି କଠିନ ପରିଶ୍ରମ କରୁଛି ବା ଖ କାହିଁକି କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିୟମିତ ହେଉ ନାହିଁ ଘଟଣା 
ମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ କାରଣ ରହିଥାଏ । କିନଧୁ କୌଣସି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ କାରଣ ଦେବା ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ । ଯେଉଁଠି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
ଦିଆଯିବ, ସେଠାରେ ଏକ କରା ଓ ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ । ବିନା କର୍ରାରେ 
ଉଦ୍ଦେଶାମୂଳକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ଅର୍ଥ ହିଁ ନାହିଁ । ତେବେ ଯଦି କେହି କୁହନ୍ତି ଯେ ହାତୁଡ଼ିଟିର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି କାନ୍ଧରେ କଣ୍ଟା ପିଟିବା ବା ହୃତପିଣ୍ଡର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଶରୀରରେ 
ରକ୍ତ ସଞ୍ଚାଳନା କରିବା |. ତେବେ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇପାରିବ ଯେ ହାତୁଡିକୁ ନିର୍ମାଣ 
କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖି ହାତୁଡିକି ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ହାତୁଡିଟିର 
ଉଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ, ହାତୁଡି ନିର୍ମାଣ କରିଥିବା ବ୍ୟଗ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ | ସେହିପରି ଦେହରେ 
ରକ୍ତ ସଞ୍ଚାଳନ କରିବାକୁ କେହି ହୃତ୍ପିଣ୍ଡକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ 
କି ? ହୃତପିଣ୍ଡର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରି ଚକ୍ଷୁ କାନ, ପାଟି ସବୁର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବି ବାହାର କରାଯାଇ 
ପାରିବ ଓ କୁହାଯିବ ଯେ କୌଣସି ଇଶ୍ଵର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖୁ ଏହା କରିଛନ୍ତି । ତେବେ 
ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ବି ଜଟିଳତା ଆସିବ । ହୃତପିଣ୍ଡର ଲକ୍ଷଣ ବ 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ (ମଧ 1୦୮) ଉଦେଶ୍ୟ କହି ସେଥୁପାଇଁ ଏକ କର୍ରାର ଅବତାରଣା କରିବ 
ଯୁଲ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅବୈଧ ଓ ଅସଂଗତ । ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ଜଣେ ଦୃଷ୍ଟିହୀନ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଶ୍ରବଣହୀନ 
ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖରେ କାହିଁକି ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଭଶ୍ଵର ରଖୁଲେ ନାହିଁ ପରି ଅନେକ ନୈତିକ ପ୍ର 
ବି ଆସିବ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ମଣିଷର ସ୍ବେଚ୍ଛାକୃତ କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ, କିନବୁ କୌଣସି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବା ଶାରୀରିକ ଅଙ୍ଗ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ହେବ ନାହିଁ, ଏହା ଅବାନ୍ତଚ 
ମନେ ହେବ । କୌଣସି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ବା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ପଶ୍ଚାତରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଗ 
ଆରୋପ କରାଯିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ । 
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କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଦୂୃଶ୍ଯମୁଳକ ବ୍ଯାଖ୍ୟାର ଅବତାରଣା କରାଯାଇ ତାହାକୁ 
ଭାବୋଦ୍ଦୀପକ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଥାଏ । ଏକ ସାଦୂୃଶ୍ୟମୂଳକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର 
ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣର ସାଦୃଶ୍ୟ ଆଧାରରେ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରେ । କ, ଖ, ଗ ତିନୋଟି 
ଜଳଚର ପ୍ରଜାତୀୟ ପ୍ରାଣୀ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ଶୀତଳ -ରକ୍ତ ପ୍ରବାହିତ । ଘ ବି ଏକ 
ଜଳଚର ପ୍ରଜାତୀୟ ପ୍ରାଣୀ, ତେଣୁ ତାହାର ରକ୍ତ ଶୀତଳ -ରକ୍ତ ହେବା ସମ୍ଭବ | ଏହି ପ୍ରକାର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ । ତେବେ ଯଦି କୁହାଯିବ ମୃତ୍ୟୁ ହେଉଛି ଏକ ପୁରୁଣା 
ବସ୍ତର ପରିତ୍ଯାଗ; ବସ୍ତଟି ପୁରୁଣା ହେଲେ ତାହାକୁ ଯେପରି ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଏ, 
ସେହିପରି ଶରୀରଟି ଅକର୍ମଣ୍ୟ ହେଲେ ଆତ୍ସା ଶରୀରକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରେ । ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ସାଦୃଶ୍ୟମୂଳକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଆଳଙ୍କାରିକ ଓ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ । ଏହି ସାଦୃଶ୍ୟ, ତାର୍କିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅବୈଧ ଓ ଅସଂଗତ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବ୍ଯାଖ୍ୟା, ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ 
ଆଳଙ୍କାରିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ପରିପନ୍ଛୀ । କୌଣସି ଘଟଣାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆମେ ଦେଉଥିବା କେତେକ ଜନପ୍ରିୟ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୁଏ ତ ଆମର ସାଧାରଣ କୌତୂହଳତାକୁ 
ବେଳେ ବେଳେ ସନଧୁଷ୍ଟ କରିଥାଏ, କିନୁ ଏହି ସବୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ତଥ୍ଯଭିଭିକ, ପ୍ରମାଣ ସାପେକ୍ଷ ଓ ନିୟମ ଆଧାରିତ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । 


ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ଯାଖ୍ଯାର 
ଶ୍ରେଣୀକରଣ ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ କରାଯାଇଛି । ତେବେ ସେହି ବିଷୟର ଜଟିଳତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ତାହାକୁ ଆମେ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନାର ପରିସରକୁ ନେବା ନାହିଁ । ବରଂ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ସୀମା ବିଷୟରେ ସାମାନ୍ୟ ସୂଚନା ଦେବା ! 


ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ନିୟମ ଆଧାରରେ ଓ ଗୋଟିଏ ନିୟମକୁ ଉଚ୍ଚତର ନିୟମ (ଯାହାର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ପରିସର ଅଧୁକ - having greater explanatory power) ଓ 
ସେହି ନିୟମକୁ ଏକ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ନିୟମ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଏ । ତେବେ 
ଯେଉଁ ନିୟମଗୁଡ଼ିକୁ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ମନେ କରାଯାଏ ତାହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସମ୍ଭବ ହୋଇନପାରେ | 
ବସ୍ତୁର ମୌଳିକ ଗଠନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଜ୍ଞାନର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଗୋଟିଏ ସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯିବ ଓ ତାହା 
ପରେ ତାହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବନାହିଁ । ତାହାକୁ ବାସ୍ତବ ଘଟଣା (brute 
fact) ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । ସେହିପରି ଆମର ମୌଳିକ ଆବେଗକୁ 
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ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ସୁଖ, ଦୁଃଖର ଅନୁଭବ, ଯୌନ ଆବେଗ ଇତ୍ଯାଦି 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅନୁଭବ ଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ଭବତଃ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ! ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କେତେକ ନିୟମକୁ ମୌଳିକ ବୋଲି ନିଆଯାଉଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ଠାରୁ ଉଚ୍ଚତର ନିୟମ 
ନଥୁବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଅବଶ୍ୟ ଥରେ କୌଣସି ନିୟମକୁ ମୌଳିକ 
ନେବା ପରେ ପୁନଶ୍ଚ ତାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଖୋଜିବା ବିରୋଧାଭାସ ସୃଷ୍ଟି କରିବ । ଅବଶ୍ୟ କେଉଁ 
ନିୟମକୁ ମୌଳିକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ତାହା ନେଇ ସଷ୍ଟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏକଦା ନିଉଟନଙ୍କର ମହାକର୍ଷଣ ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ମୌଳିକ ନିଆ ଯାଉଥଲା, 
କାରଣ ଏହାର ଆଧାର ଉପରେ ଅନେକ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ, ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଉଥଲା ¦! ତେବେ ପରବର୍ରୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଆଇନଷ୍ଟାଇନଙ୍କର ଆପେକ୍ଷିକ 
ତତ୍ଵ (Theory of Relativity) ମହାକର୍ଷଣ ଶକ୍ତିକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସହ ଅନ୍ଯ 
କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରିଲା । ଯେଉଁ ନିୟମ ବା ସିବ୍ଧାନ୍ତର ପରିସରଟି 
ଯେତେ ବ୍ୟାପକ ବା ଯାହାର €×planatory power ସର୍ବାଧୂକ, ତାହା ହିଁ ମୌଳିକ 
ଏବଂ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ନିୟମକୁ ମୌଳିକ ବୋଲି ନିଆଯାଏ, ତାହାର ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


(୪) 

ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରଣାଳୀ ଉପରେ ଯେ ଆଧାରିତ ଏହାର 
ସୂଚନା ପୂର୍ବରୁ ଦିଆଯାଇଛି । ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଆଲୋଚନା କରିଛେ ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ 
ଆଧାରରେ କରାଯାଉଥିବା ଅନୁଶୀଳନ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ କାରଣ ଏହି ପ୍ରଣାଳୀ ମୁକ୍ତ, ନିରପେକ୍ଷ, 
ପ୍ରମାଣସାପେକ୍ଷ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ । ଏହି ଆଧାରରେ ଜଣେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭବିଷ୍ୟତ ନେଇ 
ଅନେକ ପରିକଳନା କରିଥାଏ ବା ଭବିଷ୍ୟତର ଘଟଣାମାନଙ୍କର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ । ଆବିଶ୍ଧତ 
ମୌଳିକ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେକ ମୌଳିକ ବସ୍ତୁର 
ଆବିଷ୍କାର ପୂର୍ବରୁ ସେମାନଙ୍କର ଅବସ୍ପିତି ନେଇ ବିଜ୍ଞାନରେ ପରିକଳ୍ପନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା | 
ଜଣେ ରସାୟନବିତ୍‌ ଗାଲିଅମ୍‌, ଷାଶ୍ରିୟମ ଓ ଜର୍ମାନିୟମ ମୌଳିକ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ଆବିଷ୍କାରର 
ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ପିତି ଥବା ଦର୍ଶାଇ ସେ ତାଙ୍କର ପିରିୟଡ଼ିକ ଟେବୁଲରେ ତାହାକୁ 
ସ୍ଥାନିତ କରିଥଲେ । ଗ୍ରହ ମଶ୍ଡଳର ଅନୁଶୀଳନ ଦ୍ଵାରା ଚନ୍ଦ୍ରକୁ ଯିବାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଚନ୍ଦ୍ର 
ପୃଷ୍ଠରେ ବସ୍ତୁର ଓଜନ ପୃଥିବୀ ପୃଷ୍ଠର ଓଜନର ଏକ ଷସଷ୍ଠାଂଶ ବୋଲି କଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଥିଲା । ସେହି ଜ୍ଞାନ ଆଧାରରେ ଚନ୍ଦ୍ର ଅଭିଯାନ ସଫଳ ହେଲା । ବିଜ୍ଞାନର 
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୧୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନ କରି କେଉଁ ଜାଗାରେ କେଉଁ ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ପଦ କେତେ ପରିମାଣରେ 
ରହିଛି ତାହା ସଂପ୍ରତି ଅନାୟାସରେ କୂୁହାଯାଇପାରୁଛି । ସେହିପରି ଏକ ଝଡ଼ ବା ବାତ୍ୟାର 
ଗତିପଥ କିପରି ହେବ ତାହାକୁ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭାବେ ଜଣାଯାଇପାରୁଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭବିଷ୍ୟତର କେତେକ ଘଟଣା ବିଷୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ 
ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରୁଛି । ବିଜ୍ଞାନ ଭବିଷ୍ୟ ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ସୂଚନା ଦେଉଛି ତାହା 
ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଏହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିର ନିର୍ଭରଶୀଳତାର ପ୍ରମାଣ 
ଦିଏ | (A scientific fact, based on scientific method can make 
acurate testable prediction) | 


ଉପସଂହାରରେ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ଆଧାର ହେଉଛି ଏହାର ସାର୍ବଜନୀନ 
ପ୍ରଣାଳୀ । ଏହି ପ୍ରଣାଳୀକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଦ୍ଵାରା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ଓ ଅନୁଶୀଳନ ସମ୍ଭବ 
। ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଏହି ପ୍ରଣାଳୀ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ତାହା ସତ୍ୟର ସମୀପବର୍ରଭୀ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଏହି ପଦ୍ଧତିରେ ହୋଇନାହିଁ ତାହାର କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକତା 
ନାହିଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶ ଓ ସାମାଜିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଯେଉଁଠି ପ୍ରୟୋଗ ହେଉନାହିଁ ତାହା କୌଣସି 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ଦେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ଓ ସାମାଜିକ ଘଟଣା 
ପ୍ରବାହରେ ସତ୍ୟ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ଏହି ପଦ୍ଧତିକୁ ଭିରି ଭାବରେ ନେବାକୁ ହେବ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦେଖୁଲେ ଫଳିତ ଜ୍ୟୋତିଷ, ହସ୍ତବିଦ୍ୟା, ଗୁଢ଼ ବିଦ୍ୟା, ମନ୍ତ, 
ତନ୍ତ ବାସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ । କାରଣ ଏହି ପ୍ରକାରର ଭାବନା ଗୁଡ଼ିକ କୌଣସି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉଥିବା 
ସାମାନ୍ୟୀକରଣମାନ କୌଣସି ପରସ୍ପର ସଂଯୋଜିତ କ୍ରମ ବା ତନ୍ତ୍ର (der and sys- 
6m) ଉପରେ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ । ସେଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ମିଥ୍ୟା-ବିଜ୍ଞାନ ବା eudo 
$୯୩୯6 କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ପୁନଶ୍ଚ କେତେକ ଭାବିଥାନ୍ତି ଯେ ବିଜ୍ଞାନର ଯେଉଁଠି ଶେଷ ହୁଏ, ସେଠାରୁ ଦାର୍ଶନିକ 
ତରନ୍‌ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ | (Metaphysics begins where physics ends) | 
ଏହା ମଧ୍ଯ ସଂପୂର୍ଣ ରୂପେ ଏକ ଅବାନ୍ତର ଧାରଣା | ତର୍ତ୍ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ 
ଆଲୋଚିତ ହୋଇଥାଏ । ତାତ୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ଅନେକ ସମୟରେ 
ଜଗତ ସଂପର୍କୀୟ ବକ୍ତବ୍ୟ ଗୁଡ଼ିକ ଛଦ୍ଧ - ବକ୍ତବ୍ୟ | ମାଟିର ସୃଷ୍ଟି କିପରି-ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୫ 


ପ୍ରଶ୍ନ କିନ୍ତୁ ଏ ବିଶ୍ବକୁ କିଏ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି - ଏକ ତାତ୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନ । ଶରୀରରେ ରକ୍ତ 
ସଞ୍ଚାଳନ କିପରି ହୁଏ ବା ଦେହରେ କେତେ ଖଣ୍ଡ ହାଡ଼ ଅଛି - ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଶ୍ମ, 
କିନ୍ତୁ ଆତ୍ସାର ସ୍ଵରୂପ କ”ଣ - ଏକ ତାଦର୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନ । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର 
ସୁନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ଓ ବିଜ୍ଞାନରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ସ୍ଥାନ ହିଁ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ତାର୍ତିକ 
ବିଚାର ସ୍ତରରେ ନାନା ପରସ୍ତର ବିରୋଧୀ ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଆତ୍ସାର 
ସ୍ଵରୂପ କିପରି ପ୍ରଶ୍ନଟିକୁ ନେଇ ନାନା କଳ୍ପନା ଜଳ୍ପନା ଦେଇ ନାନା ମତ ରହିଛି । ତ୍ତ 
ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ନାନା କାଳ୍ପନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା 
ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ଏଗୁଡ଼ିକ ଯେହେତୁ କାଳ୍ପନିକ ଅବଧାରଣା (Speculation) 
ଏମାନଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ସହମତି ରହିପାରେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଅନ୍ତିମ ସତ୍ତାର 
ସ୍ଵରୂପ ବା ଶ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବନା ନେଇ ନାନା ପରସ୍ର ବିରୋଧୀ ମତ ତର୍ତଵମୀମାଂସା 
ପରିସରରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଦାର୍ଶନିକ ଅନୂୁଶୀଳନରେ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା 
ଅର୍ଥହୀନ ଓ ଜଗତ ବିଷୟରେ ଛଦ୍ଧକଥନ (pseudo statements) ମାତ । ଏଗୁଡ଼ିକ 
ଜଟିଳ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ସମସ୍ୟାରୁ ସୂଦ୍ଧି ହୋଇଥାଏ । ତାର୍ବିକ ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ଛବିଳ ଚିନ୍ତନ, 
ବାକ୍‌ ବିସ୍ତାର (€×†୮apolation), ଭାଷାଗତ ଜଟିଳତା, ତାର୍କିକ ତୃଟି ଯୋଗୁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥାଏ ବୋଲି ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାରେ ବେଶ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ । ସେଗୁଡ଼ିକ ଜଗତ 
ବିଷୟରେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ କେବଳ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଜଟିଳତା ସୃଷ୍ଟି 
କରନ୍ତି ଓ କଳ୍ପନା ଜଗତରେ ମଣିଷକୁ ପୂରାଇଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଜଗତ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ 
ଦର୍ଶନ ଦେଇପାରେ ନାହିଁ, ବିଜ୍ଞାନ ଦିଏ । ଦର୍ଶନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପରିସର ଓ ବିଷୟ ଭିନ୍ନ । 
ତର୍ତମୀମାଂସା ସାଂପ୍ରତିକ ଅନ୍ଵେଷାରେ ଆଧାରହୀନ, ଅର୍ଥଶୂନ୍ୟ ଓ ଛଦ୍ଧକଥନ । 


ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ବିଜ୍ଞାନରେ କ”ଣ ପରସର ବିରୋଧୀ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ବା ନିୟମ ନାହିଁ 4 
ପ୍ରାୟତଃ ନାହିଁ । ଯେଉଁଠି କୌଣସି ଘଟଣାର କାରଣ ନେଇ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣ ମିଳିପାରୁ ନାହିଁ, 
ସେଠାରେ କୌଣସି ଘଟଣାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକନର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଏ ଓ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ପରୀକ୍ଷା ପରେ ସତ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଥରେ ଏକ ପ୍ରକଳ୍ପ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେବା ପରେ ଅନ୍ୟ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣଗୁଡ଼ିକୁ ବାଦ୍‌ ଦିଆଯାଏ । କୌଣସି ଜଟିଳ ଘଟଣାର 
କାରଣ ନେଇ ନାନା ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣ ବା ପ୍ରକଳ୍ପ ଟିନ୍ତା କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ବିଜ୍ଞାନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ନିୟମ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରହିପାରିବ ନାହିଁ । 


ବସ୍ତୁତଃ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଯେଉଁ ପ୍ରଣାଳୀ ଉପରେ ଆଧାରିତ ତାହା ସାର୍ବଜନୀନ 
ଓ ସେହି ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରୟୋଗରେ ହିଁ ବିଜ୍ଞାନର ଦିଗନ୍ତ - ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରିଚାଲିଛି । ଏହି 
ପ୍ରଣାଳୀକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଜଗତ ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ' ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ „ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 
° 
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ମାନବବାଦ : ଦୃଷି ଓ ଦିଗ 


ମାନବବାଦ ଏକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଓ ଏକ ସମାଜ-ଦର୍ଶନ ! ହେତୁବାଦ, ସଂଶୟବାଦ, 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ, ଅସ୍ତି ତବବାଦ ଇତ୍ଯାଦି ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ 
ମାନବବାଦକୁ ଏକ ମହତତର ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ମଣିଷ ହିଁ ସବୁର 
ମାନଦଶ୍ଡଃ ସକଳ ନାତି, ଆଦର୍ଶ, ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ଜୀବନଶୈଳୀ ଇତ୍ୟାଦି ମଣିଷ ହିଁ ନିଜର 
ସାମାଜିକ ବିକାଶ ଧାରାରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ଏହା ହିଁ ମାନବବାଦର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ 
ବିଷୟ । ସଭ୍ୟତାର ସକଳ କୀର୍ଭିକରଣୀ ସୋପାନ ସୋପାନ ଦେଇ ମଣିଷ ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ସକଳ ବିକାଶ ବା ଉତ୍ଥାନ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ଓ ବିଚାରଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଛି । ଏହି ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ଏକ ସମାଜ - ଦର୍ଶନର ଭିତ୍ତି ପଡ଼ିଛି । ମାନବିକ 
ଅଧୂକାର, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ ଓ ସମତା ଆଧାରିତ ସମାଳ ଭାବନା ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହୋଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଧାରିତ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିର ଅଭ୍ୟୁଦୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବା ସକଳ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମାନବବାଦ ହି ସଭ୍ୟ ପ୍ରେରଣାର 
ଉତ୍ସ ହୋଇରହିଛି । ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଏହି ବିଚାରରେ କେତେକ ସାଧାରଣ ବୈଶିଷ୍ଟୟକୁ 
ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖାଯାଇଛି । ଅବଶ୍ୟ ମାନବବାଦର ନାନା ଦିଗନ୍ତ ରହିଛି 
ଓ ସକଳ ଦିଗନ୍ତକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ପରିସର ଭିତରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ 
ମାନବବାଦର କେତେକ ମୁଖ୍ୟ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଦର୍ଶାଇବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ଲକ୍ଷ୍ଯ । 


ପୃଥିବୀର ଯେକୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର ସଭ୍ୟତାର ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ବା ଆଧୁନିକ 
ଜୀବନଧାରାର ବିକାଶ ପର୍ବକୁ ଦେଖୁଲେ ଏହା ଜାଣିହୁଏ ଯେ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର 
କ୍ରମ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ବା 
ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରତିଟି ସୋପାନରେ ଜ୍ଞାନ-ବିଜ୍ଞାନ ଅଭ୍ୟୁଦୟର ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ 
ରହିଛି । ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ଜୈବିକ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ମଣିଷର ବିକାଶ ଯେପରି 
ହୋଇଛି, ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ଯୟଚୟର ବିକାଶ ସେହିପରି ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର କ୍ରମୋନ୍ସତି 
ଦେଇ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ଏକଦା ନିରାପଦବିହୀନ ଜୀବନ ବଞ୍ଚଥବା 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୭ 


ମଣିଷ କାଳକ୍ରମେ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିଛି, ଭାଷାର ବିକାଶ ଘଟାଇଛି, 
ପରିବେଶକୁ ବୁଝିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛି ଓ ନିଜର ପରିବେଶକୁ ଅବବୋଧ କରି ନିରାପଦ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରୁ ଏକ ଏକ ଭାଷାର ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇ ହଜାର ହଜାର ଭାଷାର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଭାଷାର ବିକାଶ ପରେ ବୌଦ୍ଧିକ 
ଜିଜ୍ଞାସା ଆସିଛି । ବୌଦ୍ଧିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଜନିତ ସୂଜନଶୀଳତାରୁ ସାହିତ୍ଯ, ଦର୍ଶନ, ଧର୍ମ, 
ଇତିହାସ, କିଛି ବିଜ୍ଞାନ (ଯେତେ ସୀମିତ ଅର୍ଥରେ ହେଲେ ବି) କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦିର 
ବିକାଶ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ହୋଇଛି । ଏସବୁ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣ ଘଟିଛି ! 
ଏସବୁ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର ନିରନ୍ତର ପ୍ରୟାସ ଓ ଉଦ୍ୟମ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଲକ୍ଷ 
ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ଜୈବିକ ବିବର୍ଭନ ଓ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଗନ ଦେଇ 
ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ଶୈଳୀର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ସକଳ ପରିବର୍ଭନ, ଉତ୍ତରଣ ଓ କ୍ରମୋନ୍ୃତି 
କୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ବା କୌଣସି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ । 
କୌଣସି ଦୈବୀ ଆଶୀର୍ବାଦ ଯୋଗୁଁ ସମାଜ ଆଗକୁ ଯାଇନାହିଁ, ସମାଜ ଆଗକୁ ଯାଇଛି 
ବିଚାରଧାରାର କ୍ରମୋନ୍ଵତ ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ । ପୁନଶ୍ଚ ସଂସାରର ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବା 
ସଭ୍ୟତାରେ ଏହି ବିକାଶ ଧାରା ସମାନ୍ତରାଳ ଭାବେ ଘଟି ନାହିଁ ବା ସମଭାବରେ 
ହୋଇନାହିଁ । ମଣିଷର ଉଦ୍ୟମ ବା ପ୍ରଚେଷ୍ଟାର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ବିକାଶର ଧାରା ମଧ୍ଯ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଛି । ତେବେ ଯାହା କିଛି ବିକାଶ ଲାଭ କରିଛି ବା ଜୀବନର ମାନବୃଦ୍ଧି 
ଘଟିଛି ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି ଛଶ୍ଵରୀୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ନାହିଁ ବା ଏ ସବୁ ଶୂନ୍ୟରୁ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇନାହିଁ । ସକଳ ବିକାଶ ବା ଉନ୍ନତି ପଛରେ ରହିଛି ମଣିଷର ଅବିରତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ 
ଉପଯୁକ୍ତ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ । କୌଣସି ସଭ୍ୟତାରେ ବା ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ଉନ୍ନତ ଜୀବନ ଶୈଳୀର ବିକାଶ ପାଇଁ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଅନୁକୂଳ ହୋଇଛି ଓ ଅନ୍ୟ 
କେଉଠି ସାମାଜିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବାଧକ ବା ଅନ୍ତରାୟ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ତେବେ ମଣିଷ ଭିତରର ସୂଜନଶୀଳତା ଉପଯୁକ୍ତ ପରିବେଶରେ ବିକଶିତ 
ହୋଇ ସମାଜ ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତ କରିଛି ଓ ଅନ୍ଯ କେଉଁଠି ମଣିଷର ସୂଜନଶୀଳତା 
ଉପଯୁକ୍ତ ଭାବେ ବିକଶିତ ହୋଇ ନପାରି ସମାଜକୁ ବିକଶିତ କରିପାରି ନାହିଁ । ଯେଉଁଠି 
ମଣିଷ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ହୋଇଛି, ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି, 
ଜୀବନକୁ ଅଧକ ନିରାପଦ କରିବାକୁ ଉପାୟ ଚିନ୍ତା କରିଛି, ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ 
ମାନକୁ ବୃବି କରିବାରେ ବ୍ରତୀ ହୋଇଛି, ସବୁ ମଣିଷଙ୍କର ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ ପାଇଁ 
ଉପଯୁକ୍ତ ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ସେଠି ସଭ୍ୟତାର ଗୁଣାତ୍ସକ ବିକାଶ ହୋଇଛି 
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୧୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ଘଟିଛି । ଯେଉଁଠି ମଣିଷ ଏ ସବୁ ପ୍ରତି ବିତସ୍ମହ ରହି ଭଶ୍ଵର, 
ଦେବତା, ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ପାଖରେ ଶରଣ ପଶିଛି, ଜୀବନକୁ ଅଳୀକ ମନେ କରି 
ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ତୁଛ ମଣିଛି, ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, ସ୍ବଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ପରି ଗୁଡ଼ିଏ କାଜ୍ଥନିକ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ 
ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ନେଇ ସମାଜ ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆଣିଛି ସେଠାରେ 
ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତି ଶିଥିଳ ହୋଇଛି, ଜୀବନର ଗୁଣାତୃକ ମାନ ଅନୁନ୍ନତ ହୋଇ ରହିଛି । 
ମଣିଷକୁ ମୂଲ୍ଯ ଦେଉଥୁବା ଓ ମଣିଷର  ଜୀବନଶୈଳୀକୁ ଗୁରୁତ୍ପୂର୍ଣ ମନେ କରୁଥିବା 
ବାସ୍ତବବାଦୀ ଜୀବନଦୂଷ୍ଟି ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ୃପୂଣ୍ଠ ମନେ ହେଉଥ୍‌ବା 
ବେଳେ ଜୀବନ ଓ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଏକ ଉଦାସୀନ ମନ ନେଇ ଭିନ୍ନ ଜଗତର ପ୍ରାପ୍ତି 
ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହେଉଥୁବା ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଅନୁନ୍ନତ ହୋଇ ରହିବା ମାନବିକ ଅନୁଭୂତିରୁ 
ସଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 


ବସୁତଃ ମାନବବାଦ ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦରିକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ । 
ଏଠାରେ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନ-ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ଵର-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନ - ଦର୍ଶନ ଠାରୁ ପୁଥକ୍‌ 
ମନେ ହୁଏ । ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଏହି ଜଗତକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ, ଏହି ସଂସାରର 
ସବୁ ମଣିଷଙ୍କର ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରେ ! ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି ମନ୍ଦ 
ବା ଅଶୁଭ ରହିଛି ତାକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରେ ଓ ସକଳ ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ଭନ 
ପାଇଁ ବିଚାରଶୀଳ ଭାବେ ପନ୍ଛାର ସନ୍ଧାନ କରେ । ରୋଗ, ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ, କୌଣସି 
ଅଜ୍ଞାତପୂର୍ବ ବା ଅନପେକ୍ଷିତ ସଂକଟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ଉପାୟ ଚିନ୍ତା କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶାକୁ ସେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୁଏ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ସବୁକିଛି 
ଇଶ୍ଵର ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ମଣିଷ ଏଠାରେ ଏକ ଅସହାୟ ଗୋଟି ମାତ୍ର ଭାବନା ଜୀବନ 
ପ୍ରତି ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ଦୃଷ୍ଟି ଆଣିଥାଏ । ଜୀବନର ଆହ୍ବାନକୁ ମୁକାବିଲା କରିବା ଓ ସେଥୁପାଇଁ 
ବିଚାରଶୀଳ ଭାବେ ସମାଧାନର ସୂତ୍ର ବାହାର କରିବା ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନଦର୍ଶନର 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଭାଗ୍ୟବାଦୀ ହେବା, ଅସହାୟବୋଧ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନେଇ 
କୌଣସି କଳିତ ଦିଅଁ ଦେବତା ପାଖରେ ଶରଣ ପଡ଼ିବା, ଚମକ୍ାରିତାରେ ଆସ୍କାବାନ 
ହେବା, ଜୀବନର ଆହ୍ବାନ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହିବା ବା ବାସ୍ତବ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଏଡ଼ାଇ ଯିବା 
ମାନବକୈନ୍ଦିକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ପରିପନ୍ଛୀ ମନେ ହୁଏ । ଇଶ୍ଵରକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ, 
ଭାଗ୍ୟବାଦ, ପଳାୟନବାଦ ବା ମାୟାବାଦ ପରି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ମାନବବାଦର ପ୍ରତିକୂଳ 
ବୋଧ ହୂଏ ।! ମାନବକୈନ୍ଦିକ ଜୀବନଦର୍ଶନ ବିଚାର କରେ ଯେ ଆଜିର ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ, 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ନୈତିକ ଆଦର୍ଶଚୟ ଅତୀତର ପ୍ରୟାସ ଭିତରୁ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୯ 


ଆଜିର ଏହି ସ୍ପିତିକୁ ଆସିବାକୁ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର ପ୍ରୟାସ ରହିଛି । ସେହିପରି ଆମ 
ଦୁନିଆଁର ଭବିଷ୍ୟତ ଆଜିର ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା ରୂପ ରେଖ ନେଇପାରିବ ! ୍ଞାନ-ବିଜ୍ଞାନ, 
ଉନ୍ନତ ଜୀବନଶୈଳୀ, ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ, ବିଶ୍ଵଦୃଷ୍ଠି ଇତ୍ୟାଦିର ଅଧୂକ କ୍ରମୋନ୍ସତି 
ପାଇଁ ନିଷ୍ଠାପର ଉଦ୍ୟମର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଏସବୁ ଦିଗରେ ଯେତିକି ସଂଘବଦ୍ଧ 
ପ୍ରୟାସ ହେବ ଏହାର ସଫଳ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ସେତିକି ତୃଵରାନ୍ବିତ ହୋଇପାରିବ । କୌଣସି 
ପ୍ରାପ୍ତି ବା ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ପାଇଁ ମଣିଷର ଉଦ୍ୟମ ଯେ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଏହା ହିଁ ଏହି 
ଜୀବନଦର୍ଶନର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ଅଟେ । ମଣିଷର ଉଦ୍ୟମ ବ୍ୟତୀତ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ହୁଏ 
ନାହିଁ ବା ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର କ୍ରମୋନୃତି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ପ୍ରାର୍ଥନା, ଦିଅଁ 
ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରେ ସମର୍ପଣ, ଭଶ୍ଵର ଭକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ହୁଏତ ମଣିଷକୁ କିଛି ମନସ୍ତାର୍ତିକ 
ନିର୍ଭୟତା ଦେଉଥାଇପାରେ, କିନଧୁ ଏହା ଦ୍ଵାରା ପରିସ୍ଥିତି ବଦଳିଯାଏ ନାହିଁ ବା ସମାଜର 
ବିକାଶ ହୋଇନଥାଏ । ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ ଭାବନା ଏକ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ଆବେଗ ମାତ୍ର, 
ଏହା ଏକ ସର୍ଭବବ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ହୁଏତ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ କିଛି ନିର୍ଭୟତା ବା ଆତ୍ସ ବିଶ୍ଵାସ 
ଦେଉଥାଏ । ତେବେ ଏହା କୌଣସି ସାମାଜିକ ବିକାଶ ଘଟାଏ ନାହିଁ ବା ମାନବିକ 
ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ଦିଏ ନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆବେଗ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କିଛି ଅଭିନିବେଶ ଯୋଗାଇଥାଏ ମାତ୍ର, କିନ୍ଧୁ ଏହା କୌଣସି ମହରର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ 
ସମାଜକୁ ଆଗକୁ ନେଇନଥାଏ । ମଣିଷର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ମହତ୍ତର ଓ 
ଉତ୍ତରଦାୟୀ ଜୀବନଦୃଛି ହୁଏତ ଦେଇପାରେ, ତେବେ ମଣିଷର ନିଷ୍ଠା, ସଂକଳ୍ପ ଓ ପ୍ରୟାସ 
ବ୍ୟତୀତ ସମାଜର କ୍ରମୋନ୍ସତି ସମ୍ଭବ ହୋଇନଥାଏ । 


ମାନବବାଦର ବୌଦ୍ଧିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିଟିକୁ ଦେଖଲଲେ ମଣିଷ ଓ ତାର ଅନୁଭୂତି ହିଁ 
ଏଥୁରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନେଇଥାଏ । ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନିତ ଜ୍ଞାନ ମୀମାଂସା, ବାସ୍ତବତା 
ଜନିତ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ଓ ଅନୁଭୂତି ଆଧାରିତ ଆଚାର ମୀମାଂସାକୁ ମୁଖ୍ୟ ଭାବରେ ନେଇଥାଏ 
ଆମେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଧାରରେ ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ବର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ଯେପରି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରୁ 
ତାହାରି ଆଧାରରେ ଜଗତ ବିଷୟକ ଧାରଣା ସୃଷ୍ଠି କରିଥାଉ । ବିଶେଷ କରି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ 
ଓ ପରୀକ୍ଷଣ ଆଧାରରେ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଅନୁଶୀଳନ ଦ୍ଵାରା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ସୈୌଧ ଗଢ଼ି 
ଉଠିଛି । ସକଳ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ, ଉଦ୍ଭାବନ ଓ ଆବିଷ୍କାରର ମୂଳଭିରି ହେଉଛି 
ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜନିତ ଅନୁଭୂତି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ବସ୍ତୁତଃ ପରୀକ୍ଷିତ, ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ 
ସତ୍ୟର ନିକଟବର୍ରୀ ଯାହା ମାନବିକ ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ରୂପ ନେଇଥାଏ । ଜଗତ 
ବିଷୟରେ ଆମେ ଯେଉଁ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରୁ ତାହାରି ଆଧାରରେ ଆମର ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ 
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୨୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ନାନା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଥାଉ | ସେହିପରି ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନୁଭୂତିକୁ ଆଧାର 
କରି ଜଗତରେ କ'ଣ ବାସ୍ତବ ବା ଅବାସ୍ତବ, ପ୍ରକୃତିର ମୂଳଭିଭି କ'ଣ, କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ 
ନିୟମର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ ବିଭିନ୍ନ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପରିକଳ୍ପନା 
କରିପାରୁ । ଏକ ବାସ୍ତବବାଦୀ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କେବଳ ମଣିଷର ଅନୁଭୂତି 
ଆଧାରରେ ରୂପ ନେଇଥାଏ । ଅନୁଭୂତି - ବହିର୍ଭୂତ, ସଂପୂର୍ଣ-କଳ୍ପନା ପ୍ରସୂତ ବା 
ପରିକଛନାତୃକ ($peculative) ତାର୍ଵିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳ ଦାର୍ଶନିକ ସ୍ତରରେ କିଛିଟା 
ଭାବଗର୍ଭକ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ସେ ସବୁ ତର୍କ ସମ୍ମତ ବା ଅନୁଭୂତି ସମର୍ଥୃତ ନ ହୋଇଥିବା 
ଯୋଗୁଁ ସେ ସବୁର ଗୁରୁତ୍‌ଵ ନଥାଏ । ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ତର୍ତମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳ 
କିପରି ଅପାଂକ୍ତେୟ ହୋଇଯାଇଛି ତାହା ଏହି ଶହେ ବର୍ଷର ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ 
ଦେଇ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ସକଳ ତାର୍ବିକ ଭାବନାର ବୈଧତା 
କେବଳ ମଣିଷର ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ତାର୍କିକ ଅନୁଶୀଳନ ଦେଇ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 
ମଣିଷର ଅନୁଭୂତି ତଥା ବିଚାରଶୀଳ ଓ ତର୍କଶୀଳ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି 
ଜ୍ଞାନର ଯେ କିଛି ଆଧାର ନାହିଁ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେ ହୁଏ । ସେହିପରି ନ୍ୟାୟ- 
ଅନ୍ୟାୟ, ଭଲ-ମନ୍ଦ, ନାତି-ଅନାତି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରଶ୍ନ ସକଳ ମଣିଷର ଅନୁଭୂତି ଓ 
ବିଚାରଶୀଳତା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ରୂପରେଖ ନେଇଥାଏ । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ 
ମଣିଷ ତାର ବିଚାରଶୀଳନ ଓ ଅନୁଭୂତି-ସମର୍ଥୃତ ମାନଦଣ୍ଡ ଆଧାରରେ କରିଥାଏ । 
ସତ୍ୟବାଦିତା, ଅହିଂସା, ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା, ନ୍ୟାୟପରାୟଣତା ଇତ୍ୟାଦି ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟ 
ଗୁଡ଼ିକ କେଉଁ ଭଶ୍ଵର ଆମକୁ ଦେଇନାହାନ୍ତି ବରଂ ଏସବୁ ଯେ ସଭ୍ଯ ଜୀବନଧାରାର 
ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ଏହା ନାନା ଅନୁଭବ ଦେଇ ସମାଜରେ ବିବର୍ଭିତ ହୋଇଛି । କେଉଁ ଆଚରଣ 
ଓ ସାମାଜିକ କର୍ଉବ୍ୟବୋଧ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ କରାଏ ତଥା ସାମାଜିକ ଜୀବନର 
ଗୁଣାତ୍କ ବିକାଶ ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ହୁଏ ତାହା ମଣିଷ ନାନା ଅନୁଭୂତି ବା ଟିନ୍ତନ ଦେଇ 
ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ନୈତିକତା ଯେ ଏକ ସାମାଜିକ କର୍ଉବ୍ୟ ଓ ଗୁଣାତ୍ୃକ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ, ଏହା ମଣିଷ ନିଜର ଅନୁଭୂତି ଓ ବିଚାର ଦେଇ ଜାଣିବାକୁ 
ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । ମୋଟ ଉପରେ ମଣିଷର ଅନୁଭୂତି ଓ ବିଚାରଶୀଳତା ହିଁ ସକଳ ଞ୍ଜାନ, 
ତତ୍ଵ ଓ ସଭ୍ଯ ଆଚରଣର ଭିରି ହୋଇରହିଛି | ସୁତରାଂ ମାନବ-କୈନ୍ଦିକ ଜୀବନଦର୍ଶନ ହିଁ 
ମାନବବାଦର ଯେ ଅନ୍ତଃସ୍ଵବର ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ଯଦି ମଣିଷର ଅନୁଭୂତି ଓ ବିଚାରଶୀଳତା ମାନବିକ ଶ୍ରେୟ ସାଧନର ଭିତ୍ତି ହୁଏ 
(ଯାହା ମାନବବାଦର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ), ତେବେ ମାନବବାଦ (umanism) ଓ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 9୨୧ 


ମାନବତାବାଦ (ମଧmanitarianism) ସମାନ ହେବେ ନା ପରସ୍ପର ଠାରୁ ପୃଥକ 
ହେବେ ? ମାନବବାଦୀମାନେ ଯଦି ସକଳ ଶ୍ରେୟ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେବେ, ତାହା ମାନବିକତାବାଦ ଠାରୁ ପୃଅକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ କି ? 
ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଚି ଭିତରେ ପ୍ରାୟତଃ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ । ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବହୁ ସମୟରେ ମହତ୍ତର ପ୍ରେରଣା ଲାଭ କରିଥାଏ । ଅନେକ ନିଜର ଧର୍ମ ଓ 
ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ ପ୍ରେରଣା ପାଇ ଦୁସ୍ପ ମଣିଷର ସେବା ପାଇଁ ନିଜ ଜୀବନକୁ ଉସ୍ର୍ଗ 
କରିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସମାଜରେ ବିରଳ ନୁହେଁ । “ ମଣିଷ ସେବା ହିଁ ଭଶ୍ଵର ସେବା” ପରି 
ବିଶ୍ଵାସରୁ ଲୋକ ଉପକାରକୁ କେତେକ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ନେବା ଦେଖାଯାଏ । 
ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାନବବାଦ ଓ ମାନବିକତାବାଦ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର 
ହୋଇଥାଏ । ଜଣେ ମାନବିକତାବାଦୀର ଯୁକ୍ତି ହୋଇପାରେ ଯେ ସବୁ ମଣିଷ ଭତଶ୍ବରଙ୍କର 
ସନ୍ତାନ, ସୁତରାଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ଭ୍ରାତୃତ୍‌ବୋଧ ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଭଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ମହତ୍ତର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ସହ ଏକ ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ହୃଦୟ 
ବି ଆଣିଥାଏ, ପରିଣାମତଃ ମାନବିକତାବାଦ ଏକ ଆଦର୍ଶ ହେବା ସମ୍ଭବ । ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ବାଦ୍‌ ଦେଲେ ମାନବବାଦରେ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରେରଣା ରହିବା ସମ୍ଭବ ହେବନାହିଁ । 
ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର କୈନ୍ଦ୍ରିକ ମାନବିକତାବାଦ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ମାନବବାଦ ଠାରୁ ମହତ୍ତର 
ଜଣାପଡ଼େ । ଦୁଃସ୍ଥ ଜନଗଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ମନୋଭାବ ପୋଷଣ କରିବା 
ବା ପୂଥବୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସମ୍ମାନ କରିବା ମହତ୍ତର ଜୀବନାଦର୍ଶ କହିଲେ ଅତ୍ନ୍ୟକ୍ତ 
ହେବ ନାହିଁ । ଜଣେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ବା ନକରୁ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେବା ମହତ୍ତ ପୂର୍ଣ । ତେବେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଯଦି ବ୍ଯକ୍ତି 
ଭିତରେ ଏକ ମହତ୍ତର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି ତେବେ ତାହା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ । କିନ୍ତୁ 
ବାସ୍ତବ ସ୍ଥିତିରେ ଆମ ସଂସାରରେ ଏହା ହୁଏ ନାହିଁ ବା ଇତିହାସରେ ଏହା ହୋଇନାହିଁ । 
ବରଂ ଅପର ପକ୍ଷରେ ଧର୍ମ-ଧର୍ମ ଭିତରେ ସର୍ବଦା ବିଦ୍ଵେଷ ଲାଗି ରହିଛି । ନିଜ ଲଶ୍ଵର ଓ 
ନିଜ ପୂଜାପୀଠକୁ ପବିତ୍ର ମନେ କରି ଅନ୍ୟର ପୂଜାପୀଠକୁ ଧ୍ବଂସ କରିବାର ମାନସିକତା 
ସର୍ବଦା ରହିଆସିଛି । ଏପରିକି ଧର୍ମ ନାମରେ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଛି, ନିଜ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି କର୍ଉବ୍ୟ 
ଭାବନାରୁ ଅନ୍ଯ ଧର୍ମ ବା ବିଶ୍ଵାସର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦିଆଯାଇଛି । ଧର୍ମ ଓ 
ଭଶ୍ଵର ନାମରେ ଧରଣୀ ବହୁବାର ରକ୍ତରଂଜିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଯେଉଁଠି ବିଶ୍ଵାସ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନିଏ, ଧର୍ମଗ୍ରନ୍କୁ ପବିତ୍ର ମନେ କରାଯାଏ ଓ ଧର୍ମର ବାଣୀ ଶାଶ୍ବତ ବୋଲି 
ଭାବନା ଆସେ ସେଠାରେ ଧର୍ମର ନୈତିକତା ଅନୁଜ୍ଞା ବା ଆଦେଶରେ ପରିଣତ ହୁଏ । 
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ଏହା ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତାକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦିଏ ନାହିଁ, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧକୁ ନ୍ୟୁନ କରିଥାଏ ଓ 
ମାନବିକ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରହୀନ ମନୋଭାବ ଆଣିଥାଏ । ବରଂ ମାନବବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବିଚାରଶୀଳତାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ବ୍ଯକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧକୁ ଏକ ସଭ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିର 
ପ୍ରତିଫଳନ ଭାବେ ନେଇଥାଏ । ଏହା ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ଆତ୍ସ ବିଶ୍ଵାସ, ଆତ୍ସ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ 
ଭଲ-ମନ୍ଦ ନେଇ ଆତୃ-ନିରୀକ୍ଷଣକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି କର୍ଉବ୍ୟ 
ସଂପାଦନ ଯୋଗୁଁ ଜଣେ ନୀତିବାନ ହେବା ସମ୍ଭବ । ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ନୈତିକ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ଏହା ଯେତିକି ପ୍ରେରଣା ଦେବ ନାହିଁ; ନୈତିକ ଆଚରଣ ଯେ ସଭ୍ଯ 
ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ ବିଶେଷ ଓ ଏହା ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ସଂହତି ଓ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନ 
ସମ୍ଭବ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ନୈତିକ ଆଚରଣ ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ଅଧ୍ୟକ ପ୍ରେରଣାଦାୟକ ହେବ । 
ରଶ୍ଵର କୈନ୍ଦ୍ରିକ ମାନବିକତାବାଦ ଭିନ୍ନ ଜଗତର ସ୍ଵପ୍ନ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ, ଇହଜୀବନ 
ଅପେକ୍ଷା ପାରଲୌକିକ ସ୍ପିତିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ ଓ ବିଚାରଶୀଳତା ପରିବର୍ରେ ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସ, ଅନୁଞ୍ଞା, ଅନ୍ତଃପ୍ରଜ୍ଞା ପରି ରହସ୍ୟମୟ ପ୍ରେରଣା ପ୍ରତି ଉନ୍ମୁକ୍ତ ରହିଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ 
ବହୁ ସମୟରେ ଏହା ରୁଢ଼ିବାଦ ଓ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତାରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । 
ଅପରପକ୍ଷରେ ମାନବବାଦ ଏହାର ତାର୍ତିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତନ, ବିଚାରଶୀଳତାର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ଜୀବନାଦର୍ଶକୂ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ମାନବିକତାର 
ମହତତର ଆବେଦନ ସତ୍ତ୍ଵେ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦୁର୍ବଳତା ଏହାର ସାର୍ବଜନୀନ ଆବେଦନକୁ 
ନ୍ୟୁନ କରିଥାଏ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ମାନବବାଦ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀୟ ବିଚାରଶୀଳତା ଓ 
ନୈତିକ କଇଁବ୍ୟର ବାସ୍ତବ ଉପଯୋଗିତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥିବାରୁ ଏହାର ଆବେଦନ 
ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇଥାଏ । 


ମାନବକୈନ୍ଦିକ ଜୀବନଦର୍ଶନ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ଏକ ମନସ୍ତର୍ବୀୟ 
ବ୍ୟକ୍ତିସରା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ଭୟ, ଆବେଗ, ପ୍ରବୃଭି, ବିଚାରଶୀଳତା ଇତ୍ୟାଦି 
ରହିଛି । ବ୍ୟକ୍ତିର ପ୍ରବୃତି ଅଧ୍ୟକାରାତ୍ନକ ବା ସ୍ଵାର୍ଥ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ହୋଇପାରେ ଓ ସୂଜନାତ୍ସକ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇପାରେ । ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିର ବୁଵ୍ିି ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇପାରେ 
କିମ୍ବା ସ୍ଵାର୍ଥ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଓ ଏପରିକି ମନ୍ଦ ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇପାରେ । ପୁନଶ୍ଚ ମଣିଷ 
ଭିତରେ ଯେଉଁ ଭଳି ଯାନ୍ତବ ଆବେଗ ରହିଛି, ସେହିପରି ମହତ୍ତର ଅନୁରାଗ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 
ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ସୂଢଚନଶୀଳ ଓ ମହତ୍ତର ଅନୁରାଗ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇପାରେ କିମ୍ବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ସ୍ବାର୍ଥାନ୍ନେଷୀ ଓ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇପାରେ । ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନଦୃଷ୍ିକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିବାରେ ସାମାଜିକ ପରିବେଶର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି । ପାରିବାରିକ ଓ ସାମାଜିକ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୩ 


ପରିବେଶ, ଶିକ୍ଷା, ଗଣମାଧ୍ୟମ ପରି ବହୁସ୍ତରର ପ୍ରଭାବ ବ୍ୟକ୍ତି ଉପରେ ପଡ଼ିଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟି ବହୁ ଭାବରେ ଏସବୁ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇପାରେ । ଏକ ବୃହରର ସମାଜ 
ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ବୋଧ, ସମ୍େଦନଶୀଳ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିୟ ନୈତିକ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସାମାଜିକ ପରିବେଶର ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଥାଏ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଏକ ଅନୁନ୍ଧତ ପରିବେଶରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଘୃଣା ଓ ବିଦ୍ଵେଷର 
ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇପାରେ । ଭୟଙ୍କର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ମୂଳକ ପରିବେଶରେ ବା ଏକ 
ଦୁର୍ନୀତି ପୂର୍ଣ ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଧୁକ ସ୍ଵାର୍ଥକୈନ୍ଦ୍ରିକ ହେବା ସହଜ ହୋଇଥାଏ । 
ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ଯେଉଁଠି ସାମାଜିକ ଜୀବନର ପରମ୍ପରା ହୋଇଥାଏ ସେଠାରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବହୁ ସମୟରେ ହୀନମନ୍ଯତାର ଶିକାର ହୋଇ ସମାଜ ପ୍ରତି ଏକ ପ୍ରତିହିଂସା 
ମୂଳକ ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ । ଧାର୍ମିକ ମୌଳବାଦ ବା ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ବ୍ୟକ୍ତି 
ଭିତରେ ମହତ୍ତର ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପରିବର୍ଗେ ଧାର୍ମିକ ବିଦ୍ବେଷ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । 
ସେହିପରି ଏକ ଭୟଙ୍କର ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ଯପୂର୍ଣ ପରିବେଶ ବ୍ଯକ୍ତି ଭିତରେ ହିଂସା, 
ପ୍ରତିଶୋଧମୂଳକ ମନୋଭାବ ମଧ୍ଯ ଆଣିଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଉନ୍ନତ ହେଲେ ତାହା ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତାକୁ ମହତ୍ତର ଜୀବନାଦର୍ଶ ପ୍ରତି ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥାଏ, 
ତାର ଅଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକତାକୁ ମନ୍ଦ ଦିଗରେ ପ୍ରଭାବିତ ମଧ୍ଯ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା 
ଥାଏ । ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନଶୈଳୀର ବିକାଶ ପାଇଁ ସାମାଜିକ ପରିବେଶର ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଭୂମିକା 
ରହୁଥିବାରୁ ସମାଜରେ କିପରି ମାନବବାଦୀ ଆଦର୍ଶର ପରିବେଶ ଅଣାଯାଇପାରିବ ତାହା 
ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ, ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଆଲୋଚିତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । 
ସମାଜରୁ ଉକ୍କଟ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବୈଷମ୍ୟ, ନିରକ୍ଷରତା, ଜାତିଗତ ବିଦ୍ବେଷ, ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ,ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ, ଆର୍ଥକ ଶୋଷଣ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ଦୂର କରାଯାଇପାରିଲେ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଯେ ଗୁଣାତ୍ସକ ବିକାଶ ହେବ ଏହା ଆଶା କରାଯାଏ, କାରଣ ଏ 
ସବୁ ସଭ୍ୟ ଓ ଉନ୍ନତ ଜୀବନଧାରାର ପରିପନ୍ଛୀ ମନେ ହୁଏ । ପୁନଶ୍ଚ ମାନସିକ ଦାସତ୍ୃ, 
ଅଜ୍ଞତା ଓ ଚମଜ୍ାରିତା ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ପରିପନ୍ନୀ | ଯାହା ସଭ୍ୟ ଓ 
ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର ପରିପନ୍ଧୀ ତାହା ମାନବବାଦର ପ୍ରତିକୂଳ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ମୁକ୍ତ ମନ, 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ବିଚାରଶୀଳ ଅନୁଶୀଳନ, ଜ୍ଞାନର କ୍ରମ ବିକାଶ, ପରିବେଶ ଉପରେ 
କ୍ରମବର୍ବିଷୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଓ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ ବିଧାନ ଉପରେ ମାନବବାଦ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ 
କରିଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଧାରା ବ୍ଯକ୍ତି ଭିତରେ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି, 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଅନୁରାଗ ଓ ସମାଜ ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ଜୀବନ 
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୨୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ପ୍ରତି ଏହି ସକାରାତ୍ଵକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ହୋଇଛି । ଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶ ଘଟିଛି ଓ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଆବେଦନ ନେଇ ଅନ୍ତତଃ ବୌବ୍ଧିକ 
ସ୍ତରରେ ବିଚାର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି | ମାନବବାଦ ମଣିଷର ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀକୁ ଉନ୍ନତ କରିବା ସହ 
ସୃଜନଶୀଳତାର ବିକାଶ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍‌ ଆରୋପ କରିଆସିଛି । ଉପଯୁକ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଓ 
ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସୂଜନଶୀଳତାକୁ ବୃଦି କରାଯାଇ ପାରିବ । 
ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ ପାଇଲେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସହଜାତ ପ୍ରତିଭା ଓ ସୃଜନଶୀଳତାର ବିକାଶ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ହେବ । ଅନ୍ୟଥା ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଧ୍ୟ ମନ୍ଦ ଦିଗରେ ବିନିଯୋଗ ହୋଇ 
ସମାଜ ପ୍ରତି କ୍ଷତିକାରକ ହେବ । କେତେକ ବିଚକ୍ଷଣ ଓ ସୁଜନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ମନ୍ଦ ଦିଗରେ 
ପରିଚାଳିତ ହେଲେ ସନ୍ତ୍ରାସବାଦୀ ହେବା, ହିଂସାକୁ ଜୀବନଧାରାରେ ମିଶାଇ ଦେବା ବା 
ଅନ୍ୟକୁ ଆକ୍ରମଣ କରି ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରିବାର ପରିବେଶ ମଧ୍ଯ 
ଆସିପାରିବ । ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତ କୂପ୍ରରୋଚିତ ହୋଇ ଭାବପ୍ରବଣ ହୁଏ ତେବେ ତାର ସକଳ 
ମହନାୟ ସ୍ଵଭାବ ଓ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅନୁଭବ ଧ୍ଵଂସ ପାଇଥାଏ । ମାନବିକତା ବିରୋଧୀ କୌଣସି 
ମନ୍ଦାଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ବ୍ଯକ୍ତି କଷ୍ଠ ସହିଷ୍ୁ ତ୍ୟାଗୀ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ହିଂସା, ପ୍ରତିହିଂସା, 
ନାରକୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ କୌଣସି ବିବେକର ଦଂଶନ ପାଇନଥାଏ । ସୁତରାଂ 
ମାନବବାଦ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନାଦର୍ଶକୁ ସୁଜନଶୀଳତା ଓ ସମାଜ ପ୍ରତି କର୍ଭବ୍ୟବୋଧ ଦିଗରେ 
ପରିଚାଳିତ କରିଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରତି ଏକ ବିଚାରଶୀଳ 
ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ମାନବବାଦ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଅଧୁକ 
ସ୍ବଜନଶୀଳ, ନୈତିକ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ କରିବା ସହ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଉନ୍ନତ, 
ନ୍ୟାୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସମତାପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାକୁ ମାନବବାଦ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ 
ଏହି ଉନ୍ନତ ରୁଚି ସୃଷ୍ଠି କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସୁବୁବ୍ଧିସଂପନ୍ନ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏଥୁପାଇଁ 
ସାମାଜିକ ପରିବେଶ, ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥା, ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ଉନ୍ନତ ହେବା 
ଦରକାର | ମୋଟ ଉପରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ଉଭୟ ଭିତରେ ଏକ ସୁସଂହତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରକ୍ଷା 
କରି ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନକୁ ବୃଧି କରିବା ମାନବବାଦର ଏକ ମୁଖ୍ଯ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ଅଟେ । 


ମାନବବାଦ ଏକ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନ ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଏ ଓ ଏକ ଗୁଣାତ୍ସକ 
ଜୀବନ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ଅନେକାଂଶରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ 
ସାମାଜିକ ପୂଷ୍ଠଭୂମିର ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଭୂମିକା ରହିଥାଏ । ସମାଜର ରାଜନୈତିକ 
ଦୃଶ୍ୟପଟ, ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ସାଂସ୍କୃତିକ ଭାବଧାରା ଓ ପରମ୍ପରା ସାମାଜିକ ପରିବେଶକୁ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୫ 


ଉନ୍ନତ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁ ରାଜନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ଉନ୍ନତ ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳା, ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ ଆଭିମୁଖ୍ୟ, 
ମାନବିକ ଅଧକାରକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ ତାହା ଏକ ଉନ୍ନତ ରାଜନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ତେବେ ଏ ସବୁ ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗ 
ମନେ ହୁଏ | ଗଣତନ୍ତ୍କୁ କେବଳ ଏକ ଶାସନ ପଦ୍ଧତି ଭିତରେ ସୀମିତ ନରଖ ବ୍ୟାପକତର 
ଅର୍ଥରେ ଏକ ଜୀବନଶୈଳୀ ଭାବରେ ନିଆଯାଇପାରେ । ଏହାକୁ ଏହିପରି ଏକ ବ୍ୟାପକ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର କଲେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଛପ୍‌ସିତ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଭିତରେ ଏହି ସବୁ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ 
ସନ୍ନିହିତ ଥବା ଜଣାପଡ଼େ । ସେହିପରି ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯଦି ସମାଜରେ 
ଶୋଷଣ, ବୈଷମ୍ଯ, ଧନୀ-ଦରିଦ୍ର ଭିତରେ ବିଶାଳ ପ୍ରଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥାଏ, ତେବେ 
ତାହାର ଯାହା କିଛି ସୁଗୁଣ ଥଲେ ବି ତାହା ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ ଅନ୍ୟାୟପୂର୍ଣ ଅଟେ । ସମାଜରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ତାର ଜୀବନର ସକଳ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରିବା ସହ ତାର 
କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ଭିତର ଦେଇ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହୁଏ ଓ ତାର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସମୁଚିତ ବିକାଶର ସୁଯୋଗ 
ଲାଭ କରେ ତେବେ ତାହା ଏକ ଉନ୍ନତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମନେ ହୁଏ । କର୍ମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ରହିବା 
ଓ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସମାଜ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନ୍ୟୁନ ବିବେଚିତ ନହେବା ଆର୍ଥକ ବ୍ଯବସ୍ଥାର 
ମାନବିକ ଦିଗ ଅଟେ । ଯେଉଁଠି ଏହିପରି ସୁସ୍ଥ ପରିବେଶ ଥାଏ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ତାର ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ନେଇ ସମାଜରେ କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ପାଏ ଓ ଶୋଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ ତାହା ଏକ ବାଞ୍ଚନୀୟ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅଟେ । ସେହିପରି ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶ ଭିତରେ ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତି କୌଣସି 
ତାରତମ୍ୟ ବା ଭେଦଭାବର ଶିକାର ହୁଏ ନାହିଁ ଓ ଜଣେ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବାନ ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବେ 
ସ୍ଵୀକୃତ ହେଉଥାଏ, ତେବେ ତାହା ଏକ ଉନ୍ନତ ବ୍ଯବସ୍ଥା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । ଜାତି, ଧର୍ମ, ଆଞ୍ଚଳିକତା, ଆର୍ଥକ ସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦି ନିର୍ବିଶେଷରେ ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି 
ସମାଜରେ ସମ୍ମାନଜନକ ଭାବେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାର ଓ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟର ବିକାଶ 
କରାଇବାର ଅବକାଶ ଲାଭ କରେ ତାହା ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନ ବିକାଶ ଦିଗରେ ଅନୁକୂଳ 
ହୋଇଥାଏ । ଏ ସବୁର ଏକ ସମନ୍ତିତ ପ୍ରଭାବ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନଧାରାକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥାଏ । ସମାଜର ରାଜନୈତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟ ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସାମାଜିକ ସ୍ମିତି ଓ ଜୀବନଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନେକାଂଶରେ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ 
ଏହା ମାନବବାଦ ଗ୍ରହଣ କରେ । ଭାଗ୍ୟ,କର୍ମଫଳ, ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଠବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଜୀବନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରେ ନାହିଁ ବରଂ ସାମାଜିକ, ଶୈକ୍ଷିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ହି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନଧାରାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । ମାନବବାଦ ଭାଗ୍ୟ, କର୍ମଫଳ ଇତ୍ୟାଦି 
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୨୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଆଧବଦୈବିକ ତଭ୍ତ୍ବକୁ ଗ୍ରହଣ. କରେ ନାହିଁ ବରଂ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଓ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିର ନୀତିବୋଧ, ସମାଜ ପ୍ରତି ଉତ୍ତର ଦାୟିତ୍ବ, କର୍ମସଂସ୍କୃତି 
ଇତ୍ୟାଦି ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ପରିବେଶ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ଓ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଯେଉଁଠି ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଉନ୍ନତ, ସେଠାରେ ବ୍ୟକ୍ତିଚେତନା ଉନ୍ନତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
ଅଧକ; ଅପର ପକ୍ଷରେ ଯେଉଁଠି ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଅନୁନ୍ନତ ସେଠାରେ ଜୀବନ 
ଧାରଣର ମାନ ତୁଳନାତ୍ସକ ଭାବରେ ନ୍ୟୁନ ହେବା ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । ପୂର୍ବୋକ୍ତ 
ପରିବେଶରେ ଆଇନ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ, ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ, କର୍ମ ସଂସ୍କୃତି ଉଚ୍ଚମାନର 
ହୋଇଥାଏ ଅଥଚ ଶେଷୋକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏ ସବୁର ଘୋର ଅଭାବ ସାଧାରଣ ଘଟଣା 
ଅଟେ । ତେବେ ଗୋଟିଏ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉନ୍ନତ, ନ୍ୟାଯପୂର୍ଣ୍ଣ ବା ଅଧୁକ ମାନବିକ 
ହେବା ମାନବିକ ଉଦ୍ୟମ ଓ ଘଟଣା ପ୍ରବାହର ପରିଣାମ ଅଟେ । ମଣିଷ ହିଁ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ସଚେତନତା ଦ୍ଵାରା ଉନ୍ନତ କରିପାରେ; ସଚେତନ ପ୍ରୟାସର ଅଭାବରେ ଏହା ଅନୁନ୍ନତ 
ରହିଥାଏ । କୌଣସି ଧର୍ମ, ଇଶ୍ଵର ବା ଆଧ୍ୂଦୈବିକ ସତ୍ତା ବା ଶକ୍ତିର ଏଥିରେ କୌଣସି 
ଭୂମିକା ନଥାଏ । ମାନବବାଦ ସବୁ କିଛିକୁ ମଣିଷ ହାତର ପରିଣାମ ଭାବେ ନିଏ । ମଣିଷ 
ହିଁ ତାର ସଂସାର ଓ ସମାଜକୁ ସୁନ୍ଦର, ମହତ୍ତର ଓ ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ, ଏହା ହିଁ 
ମାନବବାଦର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ । 


ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଶୈଳୀ, ମାନବିକ 
ମହତ୍ତ୍ବ ପରି ମୂଲ୍ଯୟଚୟର କୌଣସି ଭାବନା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇନଥଲା ସେହି ପରିବେଶରେ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଅଧ୍ବକ ବିପଦ ସଂକୂଳ ଥଲା । ରାଜତନ୍ତ୍ର ଯୁଗରେ ରାଜ୍ୟ ରାଜ୍ୟ 
ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ, ଲୁଣ୍ଠନ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଥୁଲା । ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ଆର୍ଥକ ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଚାର, ଧାର୍ମିକ କୁସଂସ୍କାର ଜନିତ ନାନା ବିଭସ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଥଲା । 
ରାଜତନ୍ତ୍ର ତଥା ସାମନ୍ତବାଦ ଯେଉଁ ରାଜନୈତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ବାତାବରଣ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା ସେଥୁରେ ବ୍ୟକ୍ତିର କୌଣସି ମହତ୍ତ୍‌ ନଥୁଲା | ଏହି ପରିବେଶରେ କୁସଂସ୍କାର, 
ଅନ୍ଧ ବିଶ୍ଵାସ, ନାରୀ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା, ସାମାଜିକ ଭେଦଭାବ ସମାଜରେ ଭରପୂର 
ହୋଇରହିଥୁଲା। ନାନା ରୋଗ ଓ ମହାମାରୀରେ ଗଣମୂତ୍ୟୁ ଏକ ଭୟାନକ ସ୍ପିତି ସୃଷ୍ଟି 
କରୁଥଲା । ନିରାପଦ ବିହୀନ ପରିବେଶ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରତି ସ୍ତରରେ ଜୀବନରେ ଭୟର ରାଜୁତି 
ରହିଥୂଲା । ସୁତରାଂ ସେ ଯୁଗର ମାନସିକତାରେ “ଜୀବନ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ” ବୋଲି ବିଚାର 
ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ଏକ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରହିଥୁଲା | ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସ୍ତରରେ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ 
ସ୍ପିତିରୁ ପରିତ୍ରାଣ ପାଇଁ ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, ସ୍ଵର୍ଗବାସ, ଲଶ୍ଵର ଉପଲବ୍ଧ ପରି କେତେ କେତେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୭ 


କାଛନିକ ଚିନ୍ତା ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିର ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ରହିଥୁଲା । କାଳକ୍ରମେ ଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ସ୍ମିତିରେ ନାନା ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । ଧର୍ମର କାଳ୍ପନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡ଼ିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ମାନଦଶ୍ଡରେ ଅପାଂକ୍ତେୟ ହେଲା | ରାଜତନ୍ତ୍ର ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ବିପ୍ଲବର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । ସାମନ୍ତବାଦ ଓ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆଲୋଡ଼ନ 
ଆସିଲା । ବହୁ ଘାତ, ପ୍ରତିଘାତ ଦେଇ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଗଣଶିକ୍ଷା, ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ନାଗରିକ 
ଅଧକାର, ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିୟ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ମୁଳ୍ୟଚୟର ବକାଶ ହେଲା । ଏ ସବୁ ଭାବନା ଓ ମୂଲ୍ୟଟୟର ଭିତ୍ତି ଉପରେ ମାନବବାଦ 
ସୁଦୃଢ଼ ଭିଭି ନେଲା । କାଛନିକ ଦିଅଁ, ଦେବତା, ଭଶବର, ସ୍ଵର୍ଗ, ମୁକ୍ତି ମୋକ୍ଷର ଭାବନା 
ଗୁଡ଼ିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେବଳ ' ଆଇ ମା କାହାଣୀ” ବୋଲି ଭାବନା 
ସୃଷ୍ି ହେଲା । ହେତୁବାଦ ଜନିତ ତର୍କଶୀଳ ଅନୁଶୀଳନ ଦ୍ଵାରା ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନର ମାନଦଣ୍ଡ 
ନିରୂପିତ ହେଲା । ବାସ୍ତବଞ୍ଞାନ ଓ କାଳ୍ପନିକ ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲା । 
ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ବାସ, ପୂଜା, ପ୍ରାର୍ଥନା, ବିପଦ ସମୟରେ ଦୈବୀ-ସାହାଯ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି 
ଏକ ପୁରାତନ ଜୀବନ ଶୈଳୀର ସନ୍ତକ ହୋଇ ରହିଲା | ଅଧଵକନଧ ମଣିଷ ଯେ ତାର 
ଭାଗ୍ୟର ନିୟନ୍ତା ଓ ସେ ତାର ସମାଜ ଓ ସଂସାରକୁ ଉତ୍ତମ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ 
କରିପାରିବ ଏହା କାଳକ୍ରମେ ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ଗୃହୀତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏହି ଭାବନାର 
ଦିଗନ୍ତ ନାନା ଦିଗରେ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରିବା ଫଳରେ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ କ୍ରାନ୍ତିର 
ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । ଗୋଟିଏ ଇଭଶ୍ଵରକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ପ୍ରାପ୍ତି ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ 
ଠାରୁ ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଇହଲୋକ ଜନିତ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନ ପ୍ରତି ସଚେତନତା 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା । 


ଉପସଂହାରରେ ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ ଯେ ମାନବବାଦୀ ଢୀବନ- 
ଦର୍ଶନର ତିନୋଟି ମୌଳିକ ଆଧାର ହେଲା - ( ୧) ମୁକ୍ତ ମନ ଜନିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ , ( ୨ ) ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଜନିତ ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଶୈଳୀ ଓ (୩) ଧର୍ମ, 
ଭଶ୍ଵର ମୁକ୍ତ ନିରପେକ୍ଷ ନୀତିବୋଧ । ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକର ପୁନଶ୍ଚ ନାନା ଦିଗନ୍ତ ରହିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେ ହୁଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରକୃତିର ସକଳ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଜୀବନର 
ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଆଧାରରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିଥାଏ । ବିଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ 
ତତ୍ତ୍ବ ଉପରେ ଆଧାରିତ ତାହା ହେଲା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦ ବା ସ୍ଵଭାବବାଦ ($୯- 
entific naturalism) । ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଣା 
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ପଶ୍ଚାତରେ ପ୍ରାକୃତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ଏକ ରୂପତା (uni- 
formity of nature) ବିଦ୍ୟମାନ । କୌଣସି ଘଟଣା ଅଲୌକିକ, ଆଧୁଦୈବିକ ଓ 
ରଶ୍ଵର ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ନୁହେଁ । ପ୍ରକୃତିର ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ସକଳ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ଓ ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କୌଣସି ଦୈବୀ କାରଣ ଉପରେ ଆଧାରିତ 
ନୁହେଁ । ପ୍ରକୃତିରେ ଅନେକ ରହସ୍ୟ ରହିଛି, ଯାହା ଏବେ ବି ଆମ ଜ୍ଞାନର ପରିସରରେ 
ବୋଧଗମ୍ୟ ହୋଇନାହିଁ । ତେବେ କୌଣସି ଅଲୌକିକତା ବା ଚମନ୍କାରିତା ନାହିଁ 
ଯାହା ପ୍ରକୃତିର ନିୟମକୁ ଉଲଂଘନ କରିପାରିବ । ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଯେତେ ଅଧୁକ 
ହେଉଥୂବ ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ସେତିକି ଉନ୍ମୋଚିତ ହୋଇ ଯାଉଥ୍‌ବ । ସୁତରାଂ 
ଏକ ମୁକ୍ତ ମନ ଓ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନରେ ଆମେ ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟକୁ ଉନ୍ଲୋଚନ 
କରିବା ସମ୍ଭବ । ସେହିପରି ଗଣତନ୍ତ୍ର କେବଳ ଏକ ରାଜନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ନୁହେଁ, 
ଏହା ଏକ ଜୀବନଶୈଳୀ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଧାରିତ ସମାଜ ଦର୍ଶନ । ସମତା, ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ମାନବିକ ଅଧିକାର, ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଇତ୍ୟାଦି 
ଏହାର ସ୍ଵୀକୃତ ଆଦର୍ଶ । ଏହି ଆଦର୍ଶଚୟ ଏ ଯୁଗର ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟଚୟ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଏ ସବୁର ପରିପ୍ରକାଶ ଯେତେ ଅଧୁକ ସେହି 
ସମାଜ ସେତିକି ସଭ୍ୟ ଓ ସେଠାରେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ସେତିକି ଉନ୍ନତ । 
ସେହିପରି ନିରପେକ୍ଷ ନୀତିବୋଧ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନଧାରାର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗ | ନାଗରିକ 
ଶୂଙ୍ଖଳାବୋଧ, କର୍ମସଂସ୍କୃତି, ଅନ୍ୟର ସୁଖ ଦୁଃଖ ପ୍ରତି ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ମନୋଭାବ, 
ମହତ ସ୍ଵଭାବ, ସୃଜନଶୀଳ ଅନୁଭବ ଇତ୍ଯାଦି ଏହି ଭାବନା ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ଯେଉଁ 
ବିଚାରବୋଧ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଦରଦୀ, ମାନବିକ (ଧmane) ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ କରିଥାଏ 
ତାହା ଏହି ଭାବଧାରା ସହିତ ସନ୍ଧିହିତ । ପରିଣାମତଃ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରର ଭେଦଭାଦ, 
ଉଚ୍ଚନୀଟ ଦୃ୍ଚିଭଙ୍ଗୀ, ମନୁବାଦ ଜନିତ ବ୍ରାହ୍ମଣ-ଶୂଦ୍ର ମାନସିକତା ନିରପେକ୍ଷ ନୀତିବୋଧର 
ପରିପନ୍ନୀ । ବସ୍ତୁତଃ ମାନବବାଦ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଜନିତ ହେତୁବାଦ, ଗଣତାନ୍ତିକ 
ଜୀବନଶୈଳୀ ଓ ନିରପେକ୍ଷ ନୀତି ବୋଧର ଏକ ସମନ୍ତିତ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ । କହିବା 
ନିଷ୍ଣୟୋଜନ ଯେ ଏହି ସବୁ ଆଦର୍ଶ ଓ ମୂଲ୍ୟଚୟ ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ ଯାହାର 
ଅନ୍ତଃସ୍ଵର ହେଉଛି ଏକ ଇହଜୀବନ-ଭିଭିକ ତଥା-ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ-ସମାଜ-ଦର୍ଶନ । 
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ବ୍ୟକ୍ତି ମରଣଶୀଳ, କିନୁ ମାନବଜାତି ବା ମାନବସମାଜ ଚିରସ୍ଥ୍ୟୟୀ । 
ମାନବଜାତିର କ୍ରମୋନ୍ସତି ଧାରାରେ ଆମେ ଆଜି ଯେଉଁ ସୋପାନଟିରେ ରହିଛେ ଓ 
ଯେଉଁ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗର ଅଧକାରୀ ହୋଇଛେ ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଛି ଆମ 
ପୂର୍ବସୂରିମାନଙ୍କର ଅବଦାନ । ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ, ସାହିତ୍ୟ, ସଂସ୍ତି, ସାମାଜିକ ସ୍ଥିରତା, 
ନୀତି, ଆଦର୍ଶ ଇତ୍ଯାଦି ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର ସାମାଳିକ ବିବର୍ରଭନ ଧାରାରେ ବିକାଶ 
ଲାଭ କରିଛି । ଏହା ସ୍ବର୍ଗରୁ ଖସି ନାହିଁ ବା କେଉଁ ଦିଅଁ ଦେବତାର ଆଶୀର୍ବାଦରୁ 
ଉଦ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ । ଏହା ମଣିଷର ସୃଜନଶୀଳ ଓ ବିଚାରଶୀଳ ପ୍ରୟାସରୁ ହିଁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଛି | ସେହିପରି ଆମର ସୃଜନଶୀଳ ଅବଦାନ ଓ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ବୋଧରୁ ଆଗାମୀ 
ପୀଢ଼ି ଯେ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାତିପଦ ଓ ସୁଖକର ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବ ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହ । ଆମର ଗ୍ରହମଣ୍ଡଳରେ କେବଳ ପୂଥବୀ ପୃଷ୍ଠରେ ଯେଉଁ ମାନବ ସମାଜ 
ରହିଛି ତାହା କିପରି ଚିରସ୍କାୟୀ ଭାବେ ଏଠାରେ ରହି ଜୀବନକୁ ଅଧକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଭାବେ ବଞ୍ଚପାରିବ ତାହାର ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ଆମ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ । ଏହାକୁ ଗ୍ରହ- 
ମଣ୍ଡଳୀୟ ମାନବିକତା ବା ପ୍ଲାନେଟାରୀ ହ୍ୟୁମାନିଜିମ୍‌ (planetary humanism) 
ବୋଲି ସାଂପ୍ରତିକ ଦାର୍ଶନିକ ପରିଭାଷାରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଉଛି । ଏହି ମାନବିକତାର 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହେଉଛି ମାନବବାଦ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାନବବାଦ ଯେଉଁ ସବୁ ଆଦର୍ଶ 
ଜନିତ ମୂଲ୍ଯବୋଧ ଉପରେ ଆଧାରିତ ତାହାର ବିକାଶ ଓ ସାମାଜିକ ଚେତନାରେ 
ଅଧକରୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରତିଫଳନ ଆମର ନୈତିକ କର୍ଭବ୍ଯ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
ଏହା ମଧ୍ଯ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଶୈଳୀର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ । 
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ହେତୁବାଦ ଏକ ଦର୍ଶନ ଓ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ଜୀବନ-ଦର୍ଶନ । ଏହା ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକ 
ଦର୍ଶନ ଯେ ଏହା କେତେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ଆଧାରିତ । ଏହାକୁ ଏକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ 
କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଏହାର ସଫଳ ରୂପାୟନ ଜୀବନର ଉନ୍ମଷ୍ଟତା ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ । 
ମୋଟ ଉପରେ ବିଚାରଶୀଳତା ବା ପ୍ରାଞ୍ଞାର ବିକାଶ ସହିତ ଏକ ଗୁଣାତ୍ଵକ ବା ଉତ୍ତମ 
ଜୀବନର ଅନ୍ତେଷଣ ଏହାର ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ । ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ହେଉ ବା ବାସ୍ତବ 
ଜୀବନଧାରାରେ ହେଉ ହେତୁବାଦୀମାନେ ସାଧାରଣତଃ ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ମାନବିକତାକୁ 
ସବୁଠାରୁ ଅଧୂକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାନ୍ତି | ବର୍ଟରାଣ୍ଡ ରସେଲଙ୍କ ମତରେ ହେତୁବାଦର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଉତ୍ସ ହେଉଛି ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଅନୁଭବ । (ତାଙ୍କର ପ୍ରବନ୍ଧ Faith 
ଠf a Rationalist ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ) । ବିଚାରଶୀଳତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ରଖୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏଠାରେ “ସତ୍ଯକୁ' ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥରେ 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି । କାରଣ ' ସତ୍ୟକୁ ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଓ ନାନାର୍ଥରେ ବ୍ଯବହାର 
କରିବାର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ତଥ୍ୟ-ସମର୍ଥତ ବା ତର୍କ-ଆଧାରିତ ଓ ଯେଉଁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ସହମତି ରହିବା ଦେଖାଯାଏ ତାହାକୁ “ ସତ୍ୟ” କୁହାଯାଏ । 
ବସୁୁତଃ ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୁସନ୍ଧିଝ୍ା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ସୁନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ପ୍ରଣାଳୀଦ୍ବାରା ସ୍ତିରୀକୃତ 
ହୋଇଥାଏ ତାହା ହିଁ ସତ୍ୟ ଓ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଏହି ଅନୁରକ୍ତି ହେତୁବାଦର ଏକ ମୌଳିକ 
ଅଭିମୁଖ୍ୟ । ସେହିପରି ଏକ ଉନ୍ମଷ୍ଟ ବା ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ 
ଜୀବନ-ଦୃଷ୍ଟି ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ବୋଲି ହେତୁବାଦୀମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି 
ଅତ୍ୟାଚାର ବା ଉପ୍ପୀଡ଼ନ କିମ୍ବା କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରତି ଘୃଣା ବା ବିଦ୍ବେଷ ହେତୁବାଦୀ 
ମୂଲ୍ୟଚୟର ପରିପନ୍ଛୀ । ବ୍ୟକ୍ତିଜୀବନ ହେଉ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ହେଉ, ମଣିଷକୁ କ'ଣ 
ଉନ୍ନତ କରାଏ - ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ ହେତୁବାଦୀମାନେ ମାନବିକତାକୁ ହିଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାନ୍ତି । 
ସୁଖକର ଜୀବନ ଓ ସାମାଜିକ କଲ୍ୟାଣ କେବଳ ମାନବିକତା ଓ ତଜନିତ ମୂଲ୍ଯଚୟ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ ବୋଲି ହେତୁବାଦୀମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
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ହେତୁବାଦର ଏହି ଦୁଇ ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା ସହ ଏହାର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
କେତେକ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟକୁ ସୂଚନା ଦେବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ । 


ସବୁ ସଭ୍ୟତାରେ ଓ ସବୁ ଯୁଗରେ ହେତୁବାଦୀମାନେ ପ୍ରଜ୍ଞା+ପ୍ରେମୀ ଓ ସତ୍ୟ- 
ସନ୍ଧାନୀ | ତେବେ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମ ବିକାଶ ଧାରାରେ ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ତର୍କଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ବହୁ ପରେ ହୋଇଛି । କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତା ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ମାନସିକତା କିଛି 
ବ୍ୟକ୍ତି ସବୁ ସମୟରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି | ବିଶେଷ କରି ମଣିଷ ଯେଉଁ ପରିବେଶରେ ବଞ, 
ସେ ପରିବେଶକୁ ସେ ନିଜ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରେ ! ସାଧାରଣ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହରେ ଜ୍ଞାନ - ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ଥୁବା କିଛି ବ୍ଯକ୍ତି ଜଗତ ଓ ଜୀବନର ନାନା 
ରହସ୍ୟକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ବୌଵଧିକ ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଦର୍ଶନ, କଳା, 
ସାହିତ୍ୟ, ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହେବା ସହ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ଘଟିଛି । ଆମ 
ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଆମେ ଦେଖୁଥିବା ମାଟି, ପାଣି, ପବନ ଇତ୍ୟାଦି କେଉଁ ବସ୍ତୁରେ ନିର୍ମିତ 
ହୋଇଛି ଓ ସେ ସବୁର ମୂଳ ଉତ୍ସ କ”ଣ ? ସେହିପରି ଦିନ-ରାତି, ବର୍ଷା, ଘଡ଼ଘଡ଼ି, ରତୁ 
ପରିବର୍ଭନ, ସୂର୍ଯ୍ୟପରାଗ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା କିପରି ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି ? କନ୍ଧ, ମୃତ୍ୟୁ, 
ରୋଗ, ବାର୍ବକ୍ୟ, ଇତ୍ୟାଦି କିପରି ସଂଘଟିତ ହେଉଛି ? ଏହିସବୁ ସମସ୍ୟା ଉପରେ ଚିନ୍ତା 
ପ୍ରକଟ କରିବା ଦ୍ଵାରା କିଛି ବିଚାରର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି । ତେବେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ କିଛି ବୁଦ୍ଧିମାନ ଲୋକ ଏହିସବୁ ସମସ୍ୟାକୁ ନିଜ ନିଜ 
କଳନା ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରୟାସ ଭିତର ଦେଇ 
ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ନାନା ରହସ୍ୟମୟ ଓ କାଛ ନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା ହୋଇଛି । ନାନା 
ଦେବ-ଦେବୀ, ଦୈବୀ ସତ୍ତା, ଶକ୍ତି ଓ ଭଶ୍ଵର ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଆଦିମ 
ଯୁଗର ଲୋକମାନେ ଏସବୁ ରହସ୍ଯକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ବିଭିନ୍ନ 
ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଉତ୍ପରି ସହ ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କର ନାନା କାଳ୍ପନିକ 
ଓ ତାର୍ତିକ ବ୍ଯାଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇଛି । ସେହିସବୁ ବିଚାର ଓ କଳ୍ପନା ଆଧୁନିକ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହରେ ଓ ସାଂପ୍ରତିକ ବୌଦ୍ଧିକ ମାନଦଶ୍ଡରେ ଯେତେ ଅବାନ୍ତର ହେଲେ ବି ଏସ 
ବିଶ୍ଵାସ ନାନା ରୂପ-ରଙ୍ଗ ନେଇ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ ଏବେ ବି ବେଶ୍‌ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ହୋଇ ରହିଛି । ତେବେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହ ଜୀବନର ଘନଘଟା ଓ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଘଟଣା ପ୍ରବାହର ଏକ ସୁନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭାବେ ଦିଆଯାଇ ପାରୁଛି । 
ଏଠାରେ ହେତୁବାଦ ସର୍ବଦା ଏକ ମୁକ୍ତଟମନ ପୋଷଣ କରି ଏଭ୍କ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପନ୍ନାରେ 
ସବୁ କିଛି ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । କୌଣସି ଭାବନା, 
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୩୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବିଚାର ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଚିରନ୍ତନ ବା ଶାଶ୍ବତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ ନକରି ଓ ସମସ୍ତ ପୂର୍ବଧାରଣାରୁ 
ମୁକ୍ତ ରହି ସବୁ କିଛିକୁ ବିଜ୍ଞାନର ମାନଦଶ୍ଡରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାକୁ ହେତୁବାଦ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଏକ ମୁକ୍ତ ଓ ସ୍ବାଧୀନ ମନୋଭାବ ପୋଷଣ କରିବାର ମାନସିକତା 
ହେତୁବାଦର ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକତା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁଲ୍ି ହେବ ନାହିଁ । 


ହେତୁବାଦରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ସର୍ବାଧ୍ଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ, ଏପରିକି 
କେତେକ ହେତୁବାଦୀ ଉଭୟଙ୍କୁ ଅଭିନ୍ନ କହିଥାନ୍ତି । ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ କହିଲେ 
ଯଥାର୍ଥରେ କ'ଣ ବୁଝାଏ ? ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନ ହେଉ ବା ସାମାଜିକ ବିଜ୍ଞାନ ହେଉ ବିଜ୍ଞାନ 
ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଏହାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥାଏ । ସେହି 
ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଓ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଧାରାରେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରାଯାଏ ତାହା ବିଜ୍ଞାନ । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଜ୍ଞାନ ତଥ୍ୟ-ଆଧାରିତ, ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଓ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ସାଧାରଣତଃ 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ପରୀକ୍ଷଣ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ବିଶାଳ ପ୍ରକୃତିକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ 
ପରୀକ୍ଷଣ ଦ୍ଵାରା ଘଟଣାମାନଙ୍କର ଶ୍ରେଣୀ - ବିଭାଜନ କରି ବିଜ୍ଞାନ ନାନା ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛି | ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ଓ ବସ୍ୁୁମାନଙ୍କର ଜଟିଳତା ଓ ବିଶାଳତା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ନାନା ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜନ କରାଯାଇ ସେସବୁକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଥାଏ । ସେହିପରି 
ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟବସ୍ଥାର କ୍ରମବିକାଶ ଓ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାକୁ ସମାଜ 
ବିଜ୍ଞାନୀମାନେ ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ନାନା ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜନ କରି ସେସବୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ 
ଜରିଆରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ପଦାର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନନ ରସାୟନ 
ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରାଣୀ ବିଜ୍ଞାନ, ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ, କୃଷି ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନ ସକଳ 
ହେଉ ବା ରାଜନାତି ବିଜ୍ଞାନ, ଅର୍ଥନୀତି, ନୃତର୍‌, ସମାଢଶାସ୍ତ୍ର ପରି ସମାଜ-ବିଜ୍ଞାନ ମାନ 
ହେଉ ଏ ସମସ୍ତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନ କରି ସେମାନଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥାନ୍ତି । ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତି ଓ ପ୍ରକଛ ପ୍ରଣୟନ 
(ଏକ ସିବଧାନ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣର ପରିକଳନା କରାଯାଏ) ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ଅଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗ । ତେବେ କୌଣସି ଘଟଣା ବା ବ୍ଯୟାପାରର ବୈଜ୍ଞାନିକ ରୀତିରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପାଇଁ କଳିତ ପ୍ରକଳ୍ପକୁ ନାନା ଭାବରେ ଓ ନାନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରୀକ୍ଷା କରାଯାଏ । 
ଏହି ପରୀକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ଏକ ପ୍ରକଳନ ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତି ଓ ଘଟଣା ଦ୍ଵାରା ସମର୍ଥୃତ ହେଉଥିଲେ, 
ସମ୍ଭାବ୍ୟ ପ୍ରକଳ୍ପକୁ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଓ ଏହାର ସାମାନ୍ୟୀକରଣ 
କରାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ଏକ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କ ସହ ସମତାଳ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୩୩ 


ଏକ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ କ୍ରମ (୦୮0୮) ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ପଦାର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନ, 
ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନ, ଭୂତର୍ ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନର ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥୁବା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ସାମାନ୍ୟୀକରଣ ଜନିତ ବୈଧ ପ୍ରକଳ୍ପ (ମpothesis) ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ 
ସଂଯୋଗ ଓ ସମତାଳ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସାମାନ୍ଯୟୀକରଣ 
ଆରୋହାନୂମାନ (୩ ଏଧ୯tve) ପବ୍ବତିରେ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଓ 
ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଚିରନ୍ତନ ବା ଧରବ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ । 
ବରଂ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ ପରିବର୍ଭନ ସାପେକ୍ଷ । ଘଟଣା ସକଳର ଜଟିଳତା 
ଓ ପ୍ରକୃତିର ବିଶାଳତା ପ୍ପଷ୍ଠ ଭୂମିରେ ଆମର ଅନୁଭୂତିର ପରିସର ଯେତିକି ବ୍ୟାପକ ହୁଏ 
ତାହାରି ଆଧାରରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କର ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥାଏ । ଗୋଟିଏ 
ସମୟର ଅନୁଭୂତି ଓ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଆଧାରରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକଳ୍ପର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଏ ତାହା 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଅନୁଭୂତିର ବ୍ୟାପକତା ଆଧାରରେ ବି ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ 
ବିଜ୍ଞାନର କୌଣସି ସାମାନ୍ୟୀକରଣ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ, ବସ୍ତୁନିଷ୍ଟ ନିରପେକ୍ଷ, 
ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରର ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କ ସହ ସମତାଳଯୁକ୍ତ । ମନୁଷ୍ୟର ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ଥା 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅପରିସୀମ ହୋଇଥବାରୁ ବିଜ୍ଞାନର ଦିଗନ୍ତ ଅଧ୍ୟକରୁ ଅଧକ ପ୍ରସାରିତ ହେବା ସହ 
ପ୍ରକୃତିର ବହୁ ଜଟିଳ ଘଟଣା ଓ ବ୍ୟାପାରକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଉଛି । ବସ୍ତୁତଃ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର ! ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ମାଧ୍ୟମରେ 
ହିଁ ବିଜ୍ଞାନ ସମସ୍ତ ଘଟଣା, ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ୟାପାରକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ । ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଜ୍ଞାନରେ ଏହା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଯେ ବିଶ୍ଵ ବ୍ୟାପାରରେ କୌଣସି ଘଟଣା 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ନୁହେଁ । ପ୍ରକୃତିର ବା ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତରେ 
ନିୟମ ବା ଶୃଙ୍ଖଳା ଜନିତ କାରଣ ରହିଛି ଯାହା କେବଳ ପ୍ରାକୃତିକ ! ପ୍ରାକୃତିକ ଶ୍ରଙ୍ଖଳା, 
ନିୟମ ବା ଏକରୂପତା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଦିବ୍ୟ ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ କାରଣ ନାହିଁ; ସବୁ 
କିଛି ପ୍ରାକୃତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ ବୋଧଗମ୍ୟ ଓ ପ୍ରାସଙ୍ଗକ । ପ୍ରକୃତିରେ ଅସଂଖ୍ୟ ରହସ୍ୟ 
ରହିଛି ଯାହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ ବା ଯାହାର କାରଣ ମଣିଷ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇନାହିଁ, କିଚୁ କୌଣସି ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତରେ ଦୈବୀ ଓ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ (uper- 
natural) କାରଣ ନାହିଁ । ବସୁତଃ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ ପଦ୍ଧତି ଓ ମୌଳିକ ନିୟମ 
ଉପରେ ଆଧାରିତ ତାହାକୁ ଜ୍ଞାନଲାଭର ଭିତ୍ତି ଭାବେ ନେବା ହେଉଛି ‘ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମୁକ୍ତମନ, ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ପଦ୍ଧତି ଓ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ 
ପ୍ରଣାଳୀର ସମନ୍ବିତ ଅଭିବ୍ୟର୍ତି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ରହସ୍ୟମୟ ବା ଅଲୌକିକ 
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ବ୍ୟାଖ୍ୟା, ଅତିପ୍ରାକୃତିକ କଳ୍ପନା ଓ ଗୁପ୍ତ ବା ବ୍ୟକ୍ତନିଷ୍ଠ ଭାବନା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିର 
ପରିପନ୍ଛୀ । 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ କେବଳ ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ତାହା 
ନୁହେଁ, ଏହା ଏକ ଉନ୍ନତ ଓ ସତ୍ଯାନ୍ଵେଷୀ ଜୀବନଧାରାର ମଧ୍ଯ ମାନଦଣ୍ଡ । ଜୀବନର 
ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ଉନ୍ନତ କରିବା ସହ ସତ୍ଯର 
ନିକଟତର କରିଥାଏ । ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରୁ ଆସୁଥିବା ନାନା ଅନ୍ଧ-ସଂସ୍କାରରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା 
ସମାଜରେ ଅନେକଙ୍କ ପାଖରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇନଥାଏ । ପରଂପରା, ଧର୍ମ, ସାମାଜିକ ଚଳଣି, 
ପାରିବାରିକ ସଂସ୍କାର ଓ ବୃହରର ସାମାଜିକ ପରିବେଶରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏପରି କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ 
ଲାଭ କରେ ଯାହାକୁ ସେ ଅନାୟାସରେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥାଏ ! ନାନା ମନସ୍ତାର୍ତିକ ଓ 
ସାମାଜିକ କାରଣରୁ ଗୁଡ଼ିଏ ଅନ୍ଧ ସଂସ୍କାର ବ୍ୟକ୍ତିର ମନକୁ ଆଛ୍ଛନ୍ନ କରି ରଖୁଥାଏ । କେବଳ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପୋଷଣ କରୁଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ସକଳ କୁସଂସ୍କାର ଓ ଅପସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଠାରୁ 
ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ ରଖଵବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ | ଏପରିକି କେତେକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ନିଜ ଅଧ୍ୟୟନ 
କ୍ଷେତରଟିରେ ଯେଉଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପୋଷଣ କରନ୍ତି ତାହା ଜୀବନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ହେତୁବାଦ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ିଭ୍‌ଙ୍ଗୀକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ 
ଜୀବନଧାରାରେ' ସକଳ ସ୍ତରରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । 


ବିଚାରଶୀଳତାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେବା ସହ ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ଜୀବନର ଆଧାର ଉପରେ ହେତୁବାଦ 
ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇଥାଏ | ଜ୍ଞାନାନୁରାଗ, ସତ୍ୟନିଷ୍ଠା ବା ବୁଵିର ପ୍ରୟୋଗ ଜୀବନ ପାଇଁ ଯେପରି 
ଆବଶ୍ୟକ, ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତତର ସୋପାନକୁ ନେବା ପାଇଁ କେତେକ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ 
ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକ । ନୈତିକ ଆଦର୍ଶର ନାନା ଉତ୍ସ ବା ତାହାର ଉପଯୋଗିତା ନେଇ ବିଭିନ୍ନ 
ବିଚାର ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ହେତୁବାଦ ଏହିକ ଜୀବନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇ ( ଯେହେତୁ 
ଏକ ପାରଲୌକିକ ଜଗତର କଳ୍ପନାର କୌଣସି ଭିତ୍ତି ନାହିଁ) ସକଳ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ 
ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ । 


ବିଶେଷକରି ହେତୁବାଦ ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଇଥାଏ । ସୂତରାଂ ମାନବବାଦ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟର ଏକ ମୌଳିକ ନିଷ୍ଠର୍ଷ ଅଟେ | ମଣିଷ 
ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ଏହା କୌଣସି" ତାରତମ୍ୟ ବା ବିଭେଦକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦିଏ ନାହିଁ । ଯେକୌଣସି 
ବିଭାଜନକାରୀ ଭାବନା ମାନବବାଦର ପରିପନ୍ଛୀ । ଲିଙ୍ଗଭେଦ, ଜାତିଭେଦ, ବର୍ଣ୍ଣଭେଦ 
ଇତ୍ୟାଦି ସକଳ ବିଭାଜନମୂଳକ ମାନସିକତାର ଉର୍ବବ କୁ ଯାଇ ବ୍ୟକ୍ତିର ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ସ୍ଵୀକାର 
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କରିବା ହେତୁବାଦୀ ମାନବବାଦର ଆଦର୍ଶ । ଧର୍ମ, ଭାଷା, ଜାତୀୟତା ଜନିତ ବିଭାଜନ 
ଓ ବିଦ୍ଵେଷ ମଧ୍ଯ ଏହି ଆଦର୍ଶର ପ୍ରତିକୂଳ । ସାଧୁତା, କର୍ଭବ୍ୟନିଷ୍ଠା, ସତ୍ୟବାଦିତା, ଅନ୍ୟ 
ପ୍ରତି ସମ୍ମାନବୋଧ ଇତ୍ୟାଦି ମୁଲ୍ୟଚୟ ଗୁଡ଼ିକ ନୈତିକ ଉଜ୍କର୍ଷର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରିଥାଏ 
। ତେବେ ହେତୁବାଦ ଏହିସବୁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଟୟର ଭିଭି କୌଣସି ଇଶ୍ଵରୀୟ ବା ଧର୍ମୀୟ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ ନକରି ଏସବୁକୁ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ବିକାଶ ପାଇଁ 
ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ନେଇଥାଏ | ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ଓ ସଂପ୍ରୀତି ପାଇଁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଯେ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଏହାକୁ ହେତୁବାଦ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦେଇଥାଏ । 


ମଣିଷ ସ୍ଵଭାବରେ ବିଚାରଶୀଳତା, ଅନୁସଛ୍ଧିସୁ ମନୋଭାବ ଯେପରି ରହିଛି ସେହିପରି 
କେତେକଙ୍କ ପାଖରେ ଅନ୍ଧସଂସ୍କାର ଓ ଅହେତୁକ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଆଗ୍ରହ ରହିଛି । 
ହେତୁବାଦ ଅହେତୁକ ଭାବନା ଓ କୁସଂସ୍କାରକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ତର୍କଶୀଳତାକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । ସେହିପରି ମଣିଷର ଆବେଗିକ ସ୍ତରରେ ମହତ୍ତର ଆକାଂକ୍ଷା, 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଓ ଉନ୍ନତ ରୁଚି ଯେପରି ରହିଛି, ସେହିପରି ସ୍ଵାର୍ଥପରତା, 
ଅହେତୁକ କାମନା, ଯାନ୍ତିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଆମର ଆବେଗିକ ସ୍ତରକୁ ମହତ୍ତର 
ଆକାଂକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ଓ ମାନବିକ ଗୁଣାବଳୀ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିଲେ ଜୀବନର ନୈତିକ 
ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବପର ହୋଇପାରିବ | ବୃଵିମାନ ଲୋକମାନେ ଅସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ 
ହେବା ବା ସ୍ବାର୍ଥପର ହେବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସମାଜରେ ବିରଳ ନୁହେଁ । ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ, ମାଳିତ 
ରୁଟି, ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ଓ ବିଶେଷ କରି ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପ୍ରସାର ଦ୍ଵାରା 
ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାର ଗୁଣାତ୍ଵକ ଅଭିବ୍ୃବି ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ । ସମାଜରେ ଏହି 
ନୈତିକ ଓ ସୃଜନାତୃକ ପ୍ରବୃଭିର ପ୍ରସାର ହେତୁବାଦର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ । 
ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ବିଚାରଶୀଳ ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ ସାଧନ 
କରାଯିବ-ତାହାକୁ ହେତୁବାଦ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । 


ମୋଟ ଉପରେ ନୈତିକ ଓ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ 
କଲ୍ୟାଣ ସାଧ୍ୂତ ହୋଇଥାଏ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଅନୈତିକତା, ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ଗ୍ଧଣା ଓ 
ବିଦ୍ଵେଷ ସମାଜରେ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଦଶା ବୃଵି ଦିଗରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଆମ ସଂସାରରେ 
ନାନା ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକା, ଶୋଷଣ, ସନ୍ତ୍ରାସବାଦ ଇତ୍ଯାଦି ଅହେତୁକ ଓ ଅମାନବିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ସମାଜରେ ଦୁଃଖ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଗୁଣିତ କରିଛି । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି 
ଅଭୂତପୂର୍ବ ବିକାଶ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତଥାପି ଆମ ସଂସାରରେ ନାନା ଶୋଷଣ କରତା, 
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୩୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବିଦ୍ଵେଷ ଯେପରି ରହିଛି ସେହିପରି ନାନା ଦାରିଦ୍ର ଭିତରେ ଅଗଣିତ ମଣିଷ ଜୀବନର 
ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ସୂର୍ବଜନହିତୈଷୀ ଜୀବନ- 
ଦର୍ଶନର କେତେକେତେ ତାର୍ତିକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଶାସ୍ତ୍ରର ପୃଷ୍ଠା ମଣ୍ଡନ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ବାସ୍ତବପନକ୍ଷେ ଆମ ଦୁନିଆଁର ବାସ୍ତବ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ରୂପରେଖ ନେଇ ନାହିଁ । ହେତୁବାଦୀ 
ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମାନବ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଓଏହିକ-ଜୀବନ ଆଧାରିତ ନୈତିକ 
ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଆସିଛି । ମାନବିକ-ଦୃଷ୍ଟି ଜନିତ ମହନୀୟତାକୁ ଜୀବନର 
ଶ୍ରେୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେତୁବାଦ ସର୍ବଦା ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଛି । ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ମନୋଭାବ ଓ ମୈତ୍ରୀପୂର୍ଣ ଭାବନା ଦ୍ଵାରା ଯେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇପାରିବ 
ଓ ସମାଜର ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବ ହେବ ଏହା ହେତୁବାଦର ସ୍ଥିରୀକୃତ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ହୋଇରହିଛି । 


ମାନବତାବାଦକୁ ହେତୁବାଦରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯିବାର ଏକ ବ୍ୟାବହାରିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ସାଂପ୍ରତିକ ବିଶ୍ଵରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ସମଗ୍ର ଜୀବ ଜଗତକୁ ଧ୍ଵଂସ 
କରିବାର ଶକ୍ତି ମଣିଷକୁ ଦେଇପାରିଛି । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଜୀବନ ଧାରଣର 
ମାନକୁ ଉନ୍ନତ କରିବା ସହ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ହିତ ପାଇଁ କେତେ କେତେ ସମ୍ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛି । ତେବେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ଅପପ୍ରୟୋଗ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିବା 
ସହ ସମଗ୍ର ମାନବ-ସଭାକୁ ଧ୍ବଂସ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଆଣିଛି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ମାନବତାବାଦ ଓ ସମ୍େଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ହିଁ ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତି ପାଇଁ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେ ହେଉଛି । ସେହିପରି ଭ୍ରାତୃତ୍ ପ୍ରେମଭାବ, ସେବା ପରି କେତେକ 
ମହନୀୟ ଆଦର୍ଶ ଧର୍ମ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଥଲେ ବି ଧର୍ମ ବହୁ ସମୟରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ମାନସିକତାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇ ସମାଜରେ ନାନା ବିଦ୍ବେଷ ଓ ଉତ୍ପୀଡନର ପରିବେଶ 
ସୃଷ୍ଟି କରିପାରୁଛି । ଧାର୍ମିକ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରୁ ଅଭିନିବେଶ ନେଇ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଥିବା 
ସମାଜରେ ହିଂସା ଓ ସନ୍ତ୍ଧାସବାଦ ବିଶ୍ବର ଶାନ୍ତି ଓ ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ପ୍ରତି ଆହ୍ବାନ ସୃଷ୍ଟି 
କରୁଛି । 

ଅତୀତରେ ଧର୍ମ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବନ୍ଧବ ଆଣିଥିବା ବେଳେ ଆଧୁନିକ 
କାଳରେ ଧର୍ମ ( ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇ) ବିଭେଦ ଓ ବିଦ୍ଵେଷର ମନୋଭାବ 
ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି | ସୁତରାଂ ହେତୁବାଦ ଯୁକ୍ତି ସମର୍ଥୃତ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଇ ଆସିଛି । ନୈତିକତା ଇଶ୍ଵର-ପ୍ରେରିତ ଅନୁଜ୍ଞା ନୁହେଁ, ଏହା ଆମର ଅନୁଭୂତି 
ଆଧାରିତ । ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଥିବା ଏକ ସମାଜର ଜୀବନଧାରା ଉନ୍ନତ ହେବା ବେଳେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୩୭ 


ଅନୈତିକତାର ପ୍ରଭାବ ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ କଳୁଷିତ କରିଥାଏ । ଏହା ଅନୁଭୂତିରୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ମାନବିକତା ହେତୁବାଦର ଦୂଇ 
ପ୍ରଧାନ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ବା ଲକ୍ଷଣ | ପୁନଶ୍ଚ ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକର ନାନା ଦିଗନ୍ତ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । 
ବିଚାରଶୀଳତା ସହ ଜ୍ଞାନାନ୍ଵେଷଣ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତା, ତର୍କଶୀଳ 
ମନୋଭାବ ଇତ୍ୟାଦି ସମ୍ବନ୍ଧିତ ହେବାବେଳେ ମାନବିକତା ସହ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ମନୋଭାବ, ଭ୍ରାତୃତ୍ଵବୋଧ, ବ୍ୟକ୍ରିମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ମଣିଷ ନିଜର ଅନୂଭୂତି, ଆବେଗ, ଭାଷା, ବିଚାର ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ଦେଇ ତାର 
ସମାଜ ଓ ପରିବେଶ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି ଏକ ବୃହତ୍ତର ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଜୀବନ ଭିତରେ ମଣିଷ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ଭାବଗତ ସ୍ତରରେ ବୃହତ୍ତର 
ପରିବେଶ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିଥାଏ । ଏହି ସବୁ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ମାନବିକତା 
ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ ତେବେ ସାମାଜିକ ଉକ୍କର୍ଷ ସାଧୂତ 
ହୋଇଥାଏ | ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ତରରେ ହେଉ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ସ୍ତରରେ ହେଉ ସମାଜରେ ରହିଥୁବା 
ନାନା ଅହେତୁକ ଓ ଅମାନବିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ପରମ୍ପରା, ଚଳଣି, ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଦୂର 
କରିବା ସହ ସକଳ କ୍ଷୟଶୀଳତା ଓ ମାନବିକ ଦୂଃଖ ଦୁର୍ବବଶାକୂ ପ୍ରତିହତ କରିବାରେ 
ହେତୁବାଦ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ଭିତ ଯୋଗାଇ ପାରିବ । ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ହାସଲ ପାଇଁ ହେଉ 
ବା ଏକ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନର ବିକାଶ ପାଇଁ ହେଉ ହେତୁବାଦ ଏକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର 
ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇପାରିବ । 


ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ( ଯାହା ବିଚାରଶୀଳତାର ମୌଳିକ ନିଷ୍କର୍ଷ) ଓ ସମ୍େଦନଶୀଳ 
ମନୋଭାବ ( ଯାହା ମାନବିକତାବାଦର ଆଦର୍ଶ) ହେତୁବାଦର ଦୁଇ ପ୍ରଧାନ ଆଧାର 
ହୋଇଥିବାରୁ ସବୁ ଯୁଗରେ ହେତୁବାଦୀମାନେ ସମାଜ ସଂସ୍କାର ସ୍ତରରେ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ନିଜର ସମାଜକୁ ଉନ୍ନତ ଓ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କକୁ ଅଧୁକ ମାନବିକ କରିବାକୁ 
ହେତୁବାଦୀ ମାନେ ଗଂଭୀର ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ କରିଆସିଛନ୍ତି । ସମାଜରେ ଯାହା ସବୁ ଦୂଃଖ- 
ଦୁର୍ଦଶା, ଅନ୍ୟାୟ ବା ବର୍ବରତା ରହିଛି ସେସବୁ ମଣିଷକୃତ ବା ପରମ୍ପରା ଦ୍ଵାରା ଚଳିଆସିଛି 
ତାହା ହିଁ ସେମାନେ ଗଭୀର ଭାବେ ଅନୁମାନ କରିଛନ୍ତି । ଧାର୍ମିକ ଭାବ ପ୍ରବଣତା ଜନିତ 
ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତାରୁ ନାନା କୁରତା ଓ ନିଶୁୁରତା ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ସମାଜରେ ଚଳିଆସିଛି 
ଓ ସେସବୁ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ପରମ୍ପରା ହୋଇଯାଇଛି । ସେହିପରି ନାନା ଅଜ୍ଞତା ଜନିତ 
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୩୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବିଶ୍ଵାସରୁ ସମାଜରେ କୁସଂସ୍କାର ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କ ଚେତନାର ସ୍ତରକୁ କବଳିତ 
କରି ରଖୁଛି । ମଣିଷ ନିଜର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ଆବେଗକୁ ସୁହାଇଲା ପରି ନାନା ବିଶ୍ଵାସ ବିଭିନ୍ନ 
ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ଓ ପିଢ଼ି ପରେ ପିଢ଼ି ଦେଇ ସେହି ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ବିଶାଳ ଦୁମରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଛି । କୌଣସି ଅନ୍ୟାୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵର ନ ଉଠିବା 
ପାଇଁ ସେ ସବୁକୁ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ବା ଭଶ୍ଵରୀୟ ଅନୁଜ୍ଞା କହିବାର ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି । ତେବେ 
ହେତୁବାଦୀ ମାନେ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସ, ପରମ୍ପରା ଓ ନୀତିବୋଧକୁ ବିଶ୍ଲେଶଷଣ 
କରି ସେ ସବୂର ଭଲ-ମନ୍ଦ ଦିଗ ନେଇ ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଆସିଛନ୍ତି । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ବୌବ୍ଧିକ ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ କ୍ରାନ୍ତି ଆଣିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିବା ବହୁ ସଂସ୍କାର 
ପ୍ରୟାସୀ ହେତୁବାଦୀ କିପରି ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଶରବ୍ଯ ହୋଇଛନ୍ତି ତାହା ବିଭିନ୍ନ 
ଦେଶର ଇତିହାସରୁ ଜଣାପଡ଼େ । 


ସଂସ୍କାରକ ମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରମ୍ପରା 
କେତେ ଦୂର ୟୁକ୍ତିସଂଗତ ଓ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ଆଧାରିତ ଏହାର ଅନୁଶୀଳନ 
କରିଆସିଛନ୍ତି ¦ ସମାଜରେ ରହିଥିବା ରାଶି ରାଶି କୁସଂସ୍କାର ଓ ଅପସଂସ୍କୃତିକୁ ସେହିମାନେ 
ନିଜର ଶାଣିତ ବୁଵ୍ଧିରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ସେହି ସଂସ୍କାରବାଦୀମାନେ ମାନବିକ 
ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ଦଶା, ଶୋଷଣ ଓ ଅନ୍ୟାୟ ପ୍ରତି ସ୍ଥର୍ଶକାତରହୀନ ନହେବା ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ 
ସେସବୁକୁ ପରିବର୍ଉନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାନ୍ତି । କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ବା ବିଧୂ ଯଦି 
ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବବଶାର କାରଣ ହୁଏ କିମ୍ବା ଏକ ଅନ୍ୟାୟ ଓ 
ଅମାନବିକ ପ୍ରଥାର ପ୍ରଶୟ ଦିଏ ତେବେ ସେ ସବୁକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ପ୍ରୟାସ କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ଜନଗଣଙ୍କର ଅଜ୍ଞତା ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ସମାଜରେ ମଧ୍ଯ ରହିଥାଏ । ସମାଜରେ ରାଶି ରାଶି କୁସଂସ୍କାର ରହିବା ଏକ 
ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । ତେବେ ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସଚେତନତା 
ନେଇ କେତେକ କୁସଂସ୍କାର ପରିବର୍ରଭିତ ହେଉଥିଲେ ବି ପୁନଶ୍ଚ ନୂଆ ନୂଆ କୁସଂସ୍କାର 
ସମାଜରେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକୁଥାଏ । ଫଳିତ ଜ୍ୟୋତିଷ, ବାସ୍ତୁବିଦ୍ୟା ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାର ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଭିରି ନଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେସବୁ କେତେକ ସମାଜରେ ତିଷ୍ଠି ରହିଆସିଛି । ଜାତିପ୍ରଥା, ଅସୃଶ୍ୟତା 
ପରି ଅମାନବିକ ପ୍ରଥାଗୁଡ଼ିକ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ରହିଆସିଛି । 
ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଧର୍ମର ବଳିଷ୍ଠ ପ୍ରଭାବ ଥିବା ସମାନମାନଙ୍କରେ ଏପରି 
ରହିଛି ଯଦ୍ବାରା ସେମାନେ ନାନା ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇରହିଛନ୍ତି । ରୋଗ 
ବା ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ, ଗ୍ରହ-ଶାନ୍ତି, ପଶୁବଳି ଇତ୍ୟାଦି 
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ଗାନ୍ଧୀ) ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୩୯ 


ଏବେ ବି ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଦିଆଯାଉଛି । ନିଜର ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ବା 
ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ମୁଦି ପିନ୍ଧିବା, ଦିଅଁ ଦେବତା ପାଖରେ ମାନସିକ କରିବା, 
କେଉଁଠି ଯାଇ ବୁଡ଼ ପକାଇବା ପରି ଘଟଣାମାନ ଆମ ସମାଜରେ ଏବେ ବି ବ୍ୟାପକ 
ଭାବେ ରହିଛି । ସେହିପରି ନାନା କୁସଂସ୍କାର ଆଞ୍ଚଳିକ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 
ସମାଜର ସଂସ୍କାର ପ୍ରୟାସୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଜନଗଣଙ୍କର ଏହିସବୁ ବିଶ୍ଵାସ, ରୂଢ଼ିବାଦୀ 
ମାନସିକତା, ଅମାନବିକ ପରମ୍ପରା ଇତ୍ୟାଦି ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥାନ୍ତି । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ହେତୁବାଦୀମାନେ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
ଚେତନାର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଥୂଲେ ବି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂସ୍କାରକ ହେତୁବାଦୀ 
ନହୋଇପାରନ୍ତି । କେତେକ ସମୟରେ କେତେକ ସଂସ୍କାରକ ଜନଗଣଙ୍କର କୌଣସି 
ରୁଦ୍ଧ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା କୂସଂସ୍କାରକୁ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି, ତେବେ ସେ ଯେ 
ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ହୋଇ ଏହା କରିଛନ୍ତି ତାହା କୁହାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ । କେତେକ ସ୍ତରର କୁସଂସ୍କାରକୁ ବିରୋଧ କରୁଥିବା କୌଣସି ସଂସ୍କାରକ ଜୀବନର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ କେତେକ ଅଯୌକ୍ତିକ ଭାବନାକୁ ଧରି ରଖୁଥାନ୍ତି । ଆମ ସମାଜ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେକ ଅସୃଶ୍ୟତା, ବାଲ୍ୟବିବାହ ବା ସତୀପ୍ରଥାକୁ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି 
ଅଥଚ ଜାତିପ୍ରଥା ବା ଫଳିତ ଜ୍ୟୋତିଷରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଜାତିପ୍ରଥା, ଫଳିତ 
ଜ୍ୟୋତିଷ ଓ ପ୍ରତିମା ପୂଜାକୁ ବିରୋଧ କରିଥିବା କେତେକ ସଂସ୍କାରକ ନିଜ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର 
ବାଣୀକୁ ଅପୌରୁଷେୟ ବା ସନାତନ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାର 
ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ହୋଇଥିବା କେତେକ ବ୍ୟ୍ତି କେଉଁ ବାବାଙ୍କର ଚମଜକାରିତାରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଆମ ସମାଜରେ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ | ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ 
ହେତୁବାଦୀମାନେ ସମାଜ ସଂସ୍କାର ଦିଗରେ ଅଗ୍ରଣୀ ଭୂମିକା ନେଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ 
ସମାଜ-ସଂସ୍କାରକ ଯେ ହେତୁବାଦୀ ଏହା କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ହେତୁବାଦ ବିଚାରଶୀଳତା, ମାନବିକତା ଓ ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାକୁ 
ଗୁରୁତ୍‌ ଦେବା ସହ ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଆସିଛି । 
ଏହି ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ମଣିଷ ହିଁ ତାର ସଂଘବବ୍ଧ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଦ୍ଵାରା ତାର ସଂସାରକୁ ସୁନ୍ଦର କରିବା ସହ ଉନ୍ନତ ଜୀବନଶୈଳୀର ବିକାଶ 
ସାଧନ କରିପାରିବ । ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି ସୁନ୍ଦର ଓ ମଙ୍ଗଳକର ଜିନିଷ ଜୀବନ 
ଧାରଣକୁ ଉନ୍ନତ କରିଛି ତାହା ପଛରେ ରହିଛି ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ । ଞ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରଯୁକ୍ତି 
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୪୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଜୀବନଧାରଣର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ସେହିପରି 
ମାନବିକତା ଉନ୍କମଷ୍ଠ ଜୀବନ-ଶୈଳୀ ଓ ନ୍ୟାୟପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା 
ଯୋଗାଇଛି । ଏ ସବୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ଓ ନିଷ୍ଠା ଯୋଗୁଁ । ଗୋଟିଏ 
ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରୁ ନାନା ପରିବର୍ରନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଆଜି ମଣିଷ ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ପହଞ୍ଚୁଛି 
ତାହା ପଛରେ ରହିଛି ଯୁଗ ଯୁଗର ନିରନ୍ତର ପ୍ରୟାସ ଓ ମାନବିକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା । ନିଜର 
ସମିତିକୁ ଅଧକ ସୁନ୍ଦର, ମଙ୍ଗଳକର ଓ ମାନବିକ କରିବା ମଣିଷର ଚେଷ୍ଟା ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ | ଅଥଚ ମଣିଷର ଅପଚେଷ୍ଟା ଓ ଅହେତୁକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଜୀବନଧାରାରେ ଦୁଃଖ, 
ଦୁର୍ଦଶା ଆଣିପାରେ । ହେତୂବାଦୀମାନେ ସବୁ ଯୁଗରେ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇ ଆସିଛନ୍ତି ଓ ଉନ୍ନତ ଓ ଉତ୍କଷ୍ଟଠ ଜୀବନ ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧିକ ରାଜ୍ୟର 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ସଦୃଶ ସେମାନେ ମଣିଷ ଜାତିର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛଚ୍ି ଓ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଜ୍ଞାନ ଓ ନୈତିକତା ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ଵୟ ଆଣି ସେମାନେ ଏକ୍ୟବଦ୍ଧ ଜୀବନ- 
ଦର୍ଶନର ପ୍ରବକ୍ତା ହୋଇଛନ୍ତି । 


ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ଭାଷାରେ ହେତୁ ବାଦୀମାନେ ଡ଼ାଆଁସ ପରି ଶୋଇଥବା 
ମଣିଷମାନଙ୍କର ନିଦ୍ରାଭଙ୍ଗ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଆସିଛନ୍ତି । ଅଜ୍ଞତାର ନିଦ୍ରାରେ ଶୋଇ 
ରହିଥିବା ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ବିଚାର ଓ ବିବେକର ଦଂଶନ ଦେଇ ସେମାନଙ୍କ ଜଡ଼ତାକୁ ଦୂର 
କରିବାକୁ ହେତୁବାଦୀମାନେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି 
ବିଚାର ଓ ତର୍କଶୀଳ ବିବେଚନା ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିବା | ସତ୍ୟକୁ ଉନ୍ନୋଚିତ 
କରିବାର ଏହି ପ୍ରୟାସ ତଥା ସମାଜ ସଂସ୍କାର ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ସେମାନଙ୍କୁ ସମସାମୟିକ 
ସମାଜରେ ନାନା ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ କରାଇଛି । ଏପରିକି ହେତୁବାଦୀମାନଙ୍କୁ 
ଜୀବଦଶାରେ ଖଣ୍ଡାଧାରରେ ଚାଲିବାକୁ ହୋଇଛି ବା ଶହୀଦ୍‌ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଛି । ତେବେ 
ସେହିମାନଙ୍କର ଅବଦାନ ଯୋଗୁଁ ସମାଜ ବଦଳିଛି, ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇଛି ଓ 
ମାନବିକତାର ମୂ୍ଚନା ଝଙ୍କୃତ ହୋଇଛି । ଏହା ହିଁ ସଭ୍ୟତାର ବିଡ଼ମ୍ବନା ! 
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କର୍ମ ସିରାଛ : ଏକ ଦ୍ଶ୍ଚିପାତ 


କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ କହିଲେ ଯଥାର୍ଥରେ କଂଣ ବୁଝାଏ ? ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି କ'ଣ 
ତାର କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରିଥାଏ ? କର୍ମର ଫଳ କ”ଣ ଅଲଂଘ୍ୟ ? ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର 
କ'ଣ ଫଳ ଅଛି ? ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଅନେକ 
ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଜଣେ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ବି ଏସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ 
କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୁଏ । ସାଧାରଣ ମଣିଷଟିଏ ଭାବିଆାଏ ଯେ ତାର 
ଜୀବନର ସଫଳତା ବା ବିଫଳତା ପଶ୍ଚାତରେ ତାର କର୍ମଫଳ ନିହିତ ! କର୍ମର ଫଳ 
ଅଲଂଘନୀୟ ଯାହା କେହି ଅତିକ୍ରମ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । କର୍ମଫଳ ସହିତ ଭାଗ୍ୟ, ଦୈବୀ 
ବିଧାନ, ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଟବାଦ, ଅପୂର୍ବ, ଅଦୃଷ୍ଟ ପରଜନ୍ମ ଆଡ୍ସା ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ମଧ୍ଯ 
ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ । ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଭାବନାକୁ ନେଇ ବହୁ ତାର୍ବିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଜଡ଼ିତ ଓ ଏସବୁ ଉପରେ 
ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ତେବେ ଏଠାରେ ଅମେ ତାର୍ତିକ ଜଟିଳତା 
ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରବେଶ ନକରି କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ବିଷୟରେ କେତେକ ସାଧାରଣ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ 
ଆଲୋଚନା କରିବା । 


(୧) 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ କର୍ମର ଏକ ବୈଷୟିକ 
ଅର୍ଥ ରହିଛି । ଏହାନୁଯାୟୀ ଜଗତରେ ମୌଳିକତଃ ସାତଟି ତତ୍ତ୍ଵ ବା ପଦାର୍ଥ ରହିଛି, ସେ 
ମଧ୍ଯରୁ କର୍ମ ଏକ ପଦାର୍ଥ ବା ତନ୍ତ୍ର । ଏଠାରେ କର୍ମର ଅର୍ଥ ଗତିଶୀଳତା, ଯାହା ଯେଗୁଁ 
ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ସ୍ଥାନାନ୍ତର ସମ୍ଭବ । କର୍ମର ଏହି ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଲେ କର୍ମର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଜଣେ ବ୍ୟଗ୍ତି ଯାହା ଇଚାକୃତ ଭାବେ କରିଥାଏ । ଏହାନୁଯାୟୀ ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବା କର୍ଭା ଏକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ନେଇ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ ଇଛାକୃତ ଭାବେ କରିଥାଏ ତାହା 
ହେଲା କର୍ମ । ଜଣେ କର୍ଗା ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ କରୁଥିବା ଯାବତୀୟ ଇଚାକ୍ୃତ କାର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି ତାର କର୍ମ । କର୍ମ ଭଲ ହୋଇପାରେ, ନାତିଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା ମନ୍ଦ ବା 
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୪୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଅନୈତିକ ହୋଇପାରେ । କର୍ମମାନଙ୍କର ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜନ କରାଯାଇପାରେ ଯଥା ସୁକର୍ମ ବା ଶୁଭକର୍ମ ଓ କୁକର୍ମ ବା 
ଦୁଷ୍ପର୍ମ । ଯାହା ନୈତିକ ବିଧାନ ଅନୁଯାୟୀ କରାଯାଏ ତାହା ସୁକର୍ମ ଓ ଯାହା ନୀତିବିରୋଧୀ 
ତାହା କୁକର୍ମ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନକାଳର ସମସ୍ତ ଇଚାକୃତ କର୍ମମାନ ଭଲ 
ମନ୍ଦ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ସୁକର୍ମ ବା ଦୁଷର୍ମ ହୋଇପାରେ । 


କର୍ମ ଏକ ଘଟଣା ନୁହେଁ, ବା ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କହିଲେ କର୍ମ ଓ ଘଟଣା ଭିତରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଖେଳିବା, ପଢ଼ିବା, ଜନସେବା କରିବା, ଚୋରି କରିବା ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
କର୍ମ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ସହ କରା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । କର୍ରା ନ ଥାଇ କର୍ମ ଚିନ୍ତା କରାଯାଇନପାରେ । 
କିନ୍ଧୁ ଏକ ଘଟଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ରା ନଥାଏ । ଖରା ହେବା, ଘଡ଼ଘଡ଼ି ମାରିବା, ପବନ 
ବହିବା, ରତୁ ବଦଳିବା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ଓ ଏକ ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି 
କରର ହାତ ନିହିତ ନଥାଏ । ଗୋଟିଏ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତରେ କିଛି ପ୍ରାକୃତିକ 
କାରଣ ଥାଏ । କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ କରା ରହିବା ସହିତ କଉାର ଉଦେଶ୍ୟ ନିହିତ ଥାଏ | ପୁନଶ୍ଚ 
ଏକ କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ କରର ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟା ନିହିତ ଥାଏ | ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟା ନଥାଇ 
କର୍ମ କରାଯାଇ ନପାରେ । ନାଚିବା, ପଡ଼ିବା, ପଢ଼ାଇବା, ଖେଳିବା ରତ୍ଯାଦି କାର୍ଯ୍ୟ 
ସମୟରେ ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ପ୍ରତିଫଳନ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଶାରୀରିକ 
କ୍ରିୟା ଅଭାବରେ ଏକ ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ କର୍ମ କୁହାଯାଇ ପାରିବ କି ନାହିଁ ? ଯଦି 
କର୍ମ ସହ ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯିବ, ତେବେ ଭାବିବା, ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ 
କର୍ମ ଭାବରେ ନିଆଯିବ କାରଣ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ କର୍ରାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଥାଏ । ଜଣେ 
କଉାଁ ଯେହେତୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ଭାବେ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ସଂପାଦନ କରେ ତେଣୁ ସେ 
ସବୁକୁ ମଧ୍ଯ କର୍ମର ପରିସର ଭିତରେ ଅଣାଯାଇପାରେ ଯଦିବା ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ 
ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ନଥାଏ । ପହଁରିବା, ନାଚ କରିବା, ଗାଡ଼ି ଚଳାଇବା, ଭାଷଣ 
ଦେବା ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁପରି ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟା ସଂଯୁକ୍ତ ଥାଏ ଭାବିବା, ଚିନ୍ତାରେ 
ନିମଗ୍ନ ହେବା, କଳନା କରିବା ଇତ୍ଯାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି କ୍ରିୟା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ନଥାଏ । 
ମୋଟ ଉପରେ କର୍ମ ସହ କର୍ରା, କର୍ରାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ କର୍ରାର ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ବା 
ଉଭୟ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ନିହିତ ରହିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାଚୀ ମନେ ହୁଏ । 


ଯେଉଁଠି କରା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ଭାବେ କିଛି କରେ ତାହା ତାର କର୍ମ ହେଲେ 
ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ଭାର ସ୍ବାଧୀନତା ବା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାର ପ୍ରଶ୍ନ ଜଡ଼ିତ ହୁଏ । କରାଁ ପାଖରେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୪୩ 


ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ଭାବନା ଥୁଲେ ଓ କର୍ଭା କେଉଁ ପଚ୍ଛା ଅବଲମ୍ବନ କରିବ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ନିଷ୍ଠଭି ନେଇ ପାରୁଥିଲେ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଭଲ କି 
ମନ୍ଦ ତାହାର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯିବା ସମ୍ଭବ । ଯଦି ଏକ ପରିସ୍ପିତିରେ କର୍ରା ନିଷ୍ପତି ନେବାର 
ସମ୍ଭାବନା ନଥାଏ ଓ ସେ ବାଧ୍ୟ ବାଧକତାରେ କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ତାହା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କର୍ଭାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ମୂଲ୍ୟାୟନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବରଂ ଯେଉଁଠି ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ଭାବନା ଭିତରୁ 
ଜଣେ ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନିଷ୍ପଭି ମୂଳକ ଭାବେ ସ୍ପିର କରିଥାଏ ସେଠାରେ କର୍ରାର 
ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଥାଏ । ସନ୍ଧ୍ୟାବେଳେ ଜଣେ ପଢ଼ିବ, ଟିଭି ଦେଖୁବ, ସାଙ୍ଗଙ୍କ 
ମେଳରେ ଖେଳିବ ବା ସିନେମା ହଲକୁ ଯିବ ଏ ନିଷ୍ପରି ତାଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । 
ନିଷ୍ପଭି ମୂଳକ ଭାବରେ ଜଣେ ଯାହା କରେ ତାର ଭଲ ମନ୍ଦ ପରିଣତି ପାଇଁ ସେ 
ଉତ୍ତରଦାୟୀ । ତେବେ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ଭା ପାଖରେ କୌଣସି ନିଷ୍ଠରି ନେବାର 
ସମ୍ଭାବନା ନଥାଏ, ସେଠାରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟାୟନର ପ୍ରଶ୍ନ ଜଡ଼ିତ ହୁଏ ନାହିଁ ବା 
ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵର ପ୍ରଶ୍ନ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ବରଂ କର୍ଭାର ସ୍ବାଧୀନତା ରହିବା, ନିଷ୍ପରି 
ନେବାର ଅଧ୍ବକାର ଥିବା ଓ ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ଭାବନା ଯୁକ୍ତ ପରିସ୍ପିତିରୁ ନି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପନ୍ମାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ପୂରଣ ଦିଗରେ ବିନିଯୋଗ କରିବାର ପରିସ୍ଥିତିରୁ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସିଥାଏ । 
ତେବେ ଏକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଜଣେ କେଉଁ ପ୍ରକାର ନିଷ୍ଠଭିକୁ ଆସିବ ତାହା ଜଣଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ, ବିଚାରଶୀଳତା, ଶିକ୍ଷାଃ ସଚେତନତା ଇତ୍ୟାଦି ନାନାବିଧ 
କାରଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । ଏକ ଜଟିଳ ପାରିବାରିକ ସମସ୍ୟା ଭିତରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଭାରାକ୍ରାନ୍ତ ହେଉଥିବା ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ବିଭିନ୍ନ ପନ୍ଛାରେ ନିଜର ପରିସ୍ଥିତିକୁ ମୁକାବିଲା 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ । ସେ ନିଜ ବିଶ୍ଵାସର କେଉଁ ଦିଅଁଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ପୂଜା 
ପାଠରେ ମନ ଦେଇପାରେ, ସାଙ୍ଗମାନଙ୍କ ଗହଣରେ ବସି ଗପସପରେ ସମୟ 
ବିତାଇପାରେ, ମଦ ପିଇବାରେ ବା ସେପରି କିଛି ପନ୍ଛାରେ ନିଜକୁ ସଂପୂକ୍ତ କରାଇପାରେ । 
ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ଜଣଙ୍କର ନିଷ୍ପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ରୁଟି, ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀ, ଶିକ୍ଷା, 
ବିଚାରଶୀଳତାର ପ୍ରଭାବ ରହିଥାଏ । 


ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର କର୍ମର ଗୁଣାତ୍ସକ ମୂଲ୍ୟକୁ ନେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଜନ କରାଯାଇପାରେ । ଖାଇବା, ଖେଳିବା, ଖବର କାଗଜ ପଢ଼ିବା, 
ସାଙ୍ଗମାନଙ୍କ ସହ ଭୋଜି କରିବା ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଅତି ସାଧାରଣ ଭାବେ ନିଆଯାଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟାନ୍ତି ଏହି ପ୍ରକାର କର୍ମ ଉଣା ଅଧବକ କରିଥାଏ ¦ ସୁତରାଂ ଏସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଏତେ 
ମହତ୍ତ ପୂର୍ଵ ମନେ ହୁଏନାହିଁ । ତେବେ କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେ 
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୪୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ହୋଇପାରେ । ଗୋଟିଏ ସାମାଜିକ ବିପ୍ଲବ ପାଇଁ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା, କିଛି ଗୁରୁତର 
ବ୍ୟାଧ୍ବର ଚିକିତ୍ସା ବାହାର କରିବା ପାଇଁ ନିଜର ସୁଖ ସମ୍ଭୋଗକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରି 
ବିଜ୍ଞାନାଗାରରେ ଅବିଶ୍ରାନ୍ତ ପରିଶ୍ରମ କରିବା, ଦୁଃସ୍ଥ ମଣିଷର ସେବା ପାଇଁ ଅବିବାହିତ 
ରହିବା, ଅନ୍ୟର ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରିବା ଇତ୍ଯାଦି ମହତ୍ତର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଭାବେ ସୂଚିତ ହୋଇଥାଏ | କେତେକ କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବୃଭିଗତ ଆବେଗର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଥିବା ବେଳେ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଚାରଶୀଳ ଆତ୍ସ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଥାଏ । 
ଯେଉଁଠି ଆବେଗିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଥାଏ, ତାହା ସାଧାରଣ କାର୍ଯ୍ୟ ହେବା ବେଳେ 
ଯେଉଁଠି ଦୃଢ଼ ଆତ୍ସ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଜନିତ ବିଚାରଶୀଳତା ରହିଥାଏ ଓ ଯାହା ବୃହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ ଥାଏ ତାହା ମହତ୍ତର ହୋଇଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା, ଉଚ୍ଚ ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା, ପାରିବାରିକ ସଂସ୍କାର ଇତ୍ୟାଦି 
ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ମହତ୍ତର କର୍ମ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । 


କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ରା, କର୍ରାର ଇଛାକୃତ ନିଷ୍ପତି, ନିଷ୍ପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ 
ନିଜର କର୍ମ ପାଇଁ ଉତ୍ତରଦାୟିତୃ ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡ଼ିକ ଜଡ଼ିତ । ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଆବେଗ ଓ 
ବିଚାରଶୀଳତାର ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ୟ ଏହା ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ । ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଆବେଗିକ ସ୍ତରର 
ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ନୈତିକତାକୁ ସାମୟିକ ଭାବେ ଏଡ଼ାଇ ଯିବା 
ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବପର । ହୁଏତ ପରବର୍ରୀ ସ୍ତରରେ ଏଥୁପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନୁତାପ କରିପାରେ, 
ନିଜକୁ ଦୋଷୀ ମନେ କରିପାରେ ବା ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଗଭୀର ଆଘାତ ପାଇପାରେ । 
ସେହିପରି କେତେକ ଆଦର୍ଶ ଭିତରେ ନିଜକୁ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରାଇ ନେଇଥିବା ଯୋଗୁଁ ବା 
ଏକ ଧାର୍ମିକ ବା ସେପରି କିଛି ସାମାଜିକ ପରିଚୟର ସ୍ଵୀକୃତି ଯୋଗୁଁ ନିଜର ଆବେଗିକ 
ସ୍ତରକୁ ଇଚ୍ଛାକୃତ ଭାବେ ଦବାଇ ରଖ୍ବବାର ମାନସିକତା ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ ! 
ଜୀବନସାରା ନୀତି ଆଦର୍ଶ ଭିତରେ ରହିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଟିଏ ଏକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଗୋଡ଼ 
ଖସାଇବା ଯେପରି ସମ୍ଭବ, ସେହିପରି ଏକ ଭିନ୍ନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇଥିବା ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ସମସ୍ତ ମାନସିକ ଆଗ୍ରହ ସରତ୍ତେ ଖାଦ୍ୟ, ପୋଷାକ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ରୁଚି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜ ଉପରେ ଗୁଡ଼ାଏ କଟକଣାର ବୋଝକୁ ଅନିଚ୍ଛାକୃତ ଭାବେ ଲଦି ଦେବା 
ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସମ୍ଭବ । 


ଜଣେ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ନିଜର କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ନା କୌଣସି କାରଣ 
ଦେଇଥାଏ । ଜଣେ କାହିଁକି ଏକ ରାଜନୈତିକ ଦଳର ନୀତିକୁ ସମର୍ଥନ କରେ, ନିରାମିଶ 
ଭୋଜନକୁ ପସନ୍ଦ କରେ, ଏକ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସକ୍ରିୟ ଭୂମିକା ନିଏ, ଘରେ ମଧ୍ଯ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୪୫ 


ଅଫିସର କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ପରିଶ୍ରମ କରେ ବା ଲାଞ୍ଚ ନିଏ ଇତ୍ଯାଦି ନାନା କାର୍ଯ୍ୟର କିଛି 
କାରଣ କର୍ଭା ଦେଇଥାଏ, ସେହି କାରଣ ଠିକ ବା ଭୁଲ ହୋଇପାରେ |! ତେବେ ଜଣେ 
.ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁ ଇଚ୍ଛାକୃତ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ତା ପଶ୍ଚାତରେ ତାହାର କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ବା 
କାରଣ ରହିବା ସ୍ବାଭାବିକ ମନେ ହୁଏ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ମନୁଷ୍ୟକୃତ କାର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ପ୍ରଭେଦ କରାଯାଇପାରେ ! ଇତର ପ୍ରାଣୀ-ମାନେ ବି ଅନେକ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ଓ ଏହି ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କର୍ମର ପରିସରଭୁକ୍ତ ହେବା ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ବକ ଘଟଣା- 
ଜନିତ ମନେ ହୁଏ । ଚଢ଼େଇଟିଏ ଅଣ୍ଡା ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ବସା ବାନ୍ଧିବା, ସନ୍ଧ୍ୟା ପୂର୍ବରୁ 
ପ୍ରାଣୀମାନେ ନିଜର ଆଶ୍ରୟ ସ୍ଥଳକୁ ଫେରିବା, ଗୋଟିଏ ରତୁର ଆଗମନରେ କେତେକ 
ଜୀବ ସୁଦୂର ସ୍ଥାନକୁ ଯିବା, ପୋଷା ଜୀବ ଅପରିଚିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଦେଖ୍ବ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦେଖାଇବା 
ପରି ନାନା କାର୍ଯ୍ୟ ଜୀବ ଜଗତରେ ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ଗୋଟିଏ ଇତର ପ୍ରାଣୀ 
କେବଳ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ଓ ସେ ଯେହେତୁ ନିଷ୍ପରିମୂଳକ 
ଭାବେ ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରୟୋଗ କରି ଏହା କରି ନଥାଏ ସେହେତୁ ଇତର ପ୍ରାଣୀଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
କର୍ମ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହୁଏନାହିଁ । ମନୁଷ୍ଯ ମାନଙ୍କର ଇଚାକୃତ ଓ ନିଷ୍ପଭିମୂଳକ 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ( ତାହା ଆବେଗିକ ହେଉ ବା ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ହେଉ) ସାଧାରଣତଃ କର୍ମ କୂହାଯାଏ | 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରବୃତତିଭିଭିକ ହୋଇଥୁବା ବେଳେ ମଣିଷର କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ଭିତ୍ତିକ 
ହୋଇଥାଏ ! ସୁତରାଂ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣଭିରିକ, ଇଛାକୃତ ଓ ଯାହା ଭଲ ମନ୍ଦ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ତାହାକୁ କର୍ମ କୁହାଯାଇପାରେ । ସେହି କର୍ମ 
ପାଇଁ କର୍ରା ଉତ୍ତରଦାୟୀ ରହେ । 


(9) 
କର୍ମ କ'ଣ - ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଏହି ସାଧାରଣ ଆଲୋଚନା ପରେ ଆମେ 
ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା - ( ୧) କର୍ମ ସହ କର୍ମଫଳର କ'ଣ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି ? ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଏକ ଫଳ ରହିଛି କି, ଓ ଯଦି ଅଛି ତେବେ କର୍ମ ସହ 
କର୍ମଫଳର ସମ୍ବନ୍ଧ କ”ଣ ହୋଇପାରେ ? ( ୨) ଜଣେ କର୍ରା ତାହାର କର୍ମର ଫଳକୁ 
କିପରି ପାଇଥାଏ ? କର୍ଭା କର୍ମଫଳ ପାଇବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କି ? 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ହେଉ ବା ସାଧାରଣ ଜନ ଜୀବନରେ ହେଉ ଏହା ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରୁ ଫଳ ଫଳିଥାଏ ଓ କର୍ଭା ହିଁ କର୍ମର ଫଳ ପାଇଥାଏ । 
ଯେ ଯେପରି କର୍ମ କରେ ସେପରି ଫଳ ଭୋଗ କରେ । ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଭଲ ପରିଣାମ ଓ 
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୪୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଖରାପ ପରିଣାମ ଆସିଥାଏ । କର୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ “କର୍ମ ଯେଉଁଭଳି, 
ଫଳ ସେହିଭଳି ' । କର୍ମବାଦକୁ ଏପରିକି ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ନିୟମ ଆଧାରରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରାଯାଏ । କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ବା ଶୃଙ୍ଖଳା । ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର 
ନିଶ୍ଚୟ କାରଣ ରହିଛି ଓ ବିନା କାରଣରେ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁ ଜଗତରେ ଓ 
ପ୍ରକୃତିରେ କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ନିୟମ ଆମର ଅନୁଭୂତିରେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ । ପ୍ରାକୃତିକ ଜଗତରେ 
ଦିନ-ରାତି, ଭୂକଅ, ରତୁ ପରିବର୍ଭନ, ଜଳଚକ୍ର, ଜନ୍ମ, ମୂତ୍ୟୁ ଇତ୍ୟାଦି ସକଳ ଘଟଣା 
ପ୍ରବାହ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ରହିଛି ଓ କାରଣ ପ୍ରାୟତଃ ସୂନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଠ । 
ସେହିପରି କର୍ମବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ନିୟମକୁ ସଂଶ୍ମିଷ୍କ କରାଯାଏ । ଏହା କୁହାଯାଏ ଯେ 
କର୍ମଫଳ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ସଦୃଶ ଓ କର୍ମ ଏହାର କାରଣ ସଦୃଶ | କାରଣରୁ ଯେପରି କାର୍ଯ୍ୟ 
ନିସ୍ୃତ ହୋଇଥାଏ, ସେହିପରି କର୍ମରୁ କର୍ମଫଳ ଆସିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ନିଉଟନଙ୍କର ଏକ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ' ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାର ଏକ ସମାନ ଓ ବିପରୀତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ରହିଛି 
ଭାବନା ସହିତ କର୍ମବାଦକୁ କେତେକ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିଥାନ୍ତି । ତେବେ ନିଉଟନଙ୍କର 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତଟି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନିୟମ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । 
ସ୍ଥିତି, ଗତିଶୀଳତା, ବେଗ, ଶକ୍ତ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ତନ୍ତ୍ର (Scien- 
tific order and system) ଭିତରେ ନିଉଟନ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଅବସରରେ ତାଙ୍କର 
ଏହି ନିୟମଟି ଦେଇଥଲେ । ଏହା ବାହ୍ୟ ଜଗତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ନିୟମ ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ 
ଯାହା ସହିତ କର୍ମବାଦର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । କର୍ମବାଦ ଜନିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଟି ଏକ 
ଭିନ୍ନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କଳନା କରାଯାଇଛି ଯାହା ସହିତ ପ୍ରାକୃତିକ ସ୍ଥିତି, ବେଗ, ଗତିର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । ସେହିପରି କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ କେତେ ଦୂର କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ 
ଆଧାରିତ ? ପ୍ରାକୃତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ଅଥଚ 
ଏହାକୁ କର୍ମ, କର୍ମଫଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯିବା ସମ୍ଭବ କି ? କର୍ମ-କର୍ମଫଳ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ ପ୍ରୟୋଗର ଏକ ମୌଳିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଛି । ଜଣେ 
ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ତାହାର ଫଳ ସେ ଭୋଗ କରିବେ ବା ସେହି ଫଳ ଅନ୍ୟମାନେ 
ଭୋଗ କରିବେ ? ମନେ କରାଯାଉ “କ” ଜଣେ ଭଲ ଅଧାପକ, ସେ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କୁ 
ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ବିଷୟଟିକୁ ବୁଝାଇ ଦେଇପାରନ୍ତି । ତେବେ ଏହାର ଫଳ ସେ ଭୋଗ 
କରିବେ ବା ଅନ୍ୟମାନେ ? ସେହିପରି ମନେ କରାଯାଉ ‘ଖ”' ଜଣେ ଭଲ ଚିକିସ୍ସକ | 
ସେ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ଅପରେସନ କରନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ଅପରେସନ ଯୋଗୁଁ ସେ ବହୁ 
ରୋମ୍ମୀଙ୍କୁ ଆରୋଗ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଏହାର ସୁଫଳ ସେ ପାଇବେ ବା ଅନ୍ୟମାନେ ? 
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ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆମେ କ'ଣ କହିବା ଯେ “କଂ ଯେ ଜଣେ ଭଲ ଅଧ୍ୟାପକ, ପରବର୍ରୀ 
ସମୟରେ ସେ ଯଦି ଛାତ୍ର ହୁଅନ୍ତି ତେବେ ଭଲ ଅଧ୍ୟାପକଙ୍କ ଠାରୁ ଉଚିତ୍‌ ଶିକ୍ଷା 
ପାଇପାରିବେ ? ସେହିପରି ' ଖ' ଯେ ଜଣେ ଭଲ ସର୍ଜ୍ଚନ, ସେ ଯଦି ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ସେ ସୁଚିକିତ୍ସା ଲାଭ କରିବେ ? ସେପରି ହେଲେ ଆମର 
ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତିରେ କର୍ମବାଦ ଭୂଲ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହେବ । କାରଣ ଯେ ଜଣେ ଭଲ 
ଅଧ୍ୟାପକ ହେଲେ ସେ ହୁଏତ ଆଉ ଛାତ୍ର ହୋଇନପାରନ୍ତି ବା ଯେ ଜଣେ ଭଲ ସର୍ଜନ 
ହୋଇଛନ୍ତି ସେ ହୁଏତ ଜୀବନ କାଳ ଭିତରେ ରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ ଅପରେସନ 
ହୋଇ ନପାରନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ ଜଣେ ନିଜ କର୍ମର ସୁଫଳ ହୁଏତ ପାଇବା ସମ୍ଭବପର ନ 
ହୋଇପାରେ । ତେବେ ଅନ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାଟି ହେବ ଜଣଙ୍କର ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟର ସୁଫଳ 
ଅନ୍ୟମାନେ ପାଇବେ । ସେପରି ହେଲେ କର୍ମବାଦର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ ହେବ, କାରଣ 
କର୍ମବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଯିଏ ଯେଉଁ ପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ସେ ସେହିପରି ଫଳ ପାଇବ । 
କିନଧୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ଉଦାହରଣରେ ବା ସାଧାରଣ ଜୀବନରେ କେତେକ ଅନୁଭୂତିରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୋଇଥାଏ ଯେ ଜଣଙ୍କର ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟର ସୁଫଳ ଅନ୍ୟମାନେ ପା'ଚ୍ରି ଅଥଚ କର୍ଭା ନିଜେ 
ପାଏ ନାହିଁ, କିମ୍ବା ଏକ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟର କୁପରିଣତି ଜଣେ ନିରୀହ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଥାଏ | ଗ' 
ଜଣେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରିୟ ଲୋକ, ଜୀବନରେ କାହାର କ୍ଷତି କରନ୍ତି ନାହିଁ, ନିଜର କର୍ଭବ୍ୟ ସଠିକ୍‌ 
ଭାବେ ସମାପନ କରନ୍ତି । କିତୁୁ ଏକ ଜାତିଗତ ବା ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଦଙ୍ଗାରେ ସେ ସର୍ବସ୍ବ 
ହରାଇ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ ହୁଅନ୍ତି ଓ ଜୀବନରେ ନାନା ହତାଶା ଓ କଷ୍ଟ ଭିତରେ କାଳାତିପାତ 
କରନ୍ତି । ସୁତରାଂ କର୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଜଟିଳତା ଆସେ ଯେ କରା ନିଜର 
କର୍ମଫଳ ନିଜେ ଭୋଗ କରିବ ନା ତାର କର୍ମଫଳ ଅନ୍ୟ କେହି ଭୋଗ କରିବ ? ସେ 
ଯଦି ନିଜ କର୍ମର ଫଳ ନିଜେ ଭୋଗ କରିବ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, ତେବେ ଏହା ଆମର 
ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତିରେ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ମିଥ୍ଯା ପ୍ରମାଣିତ ହେବ । ଯଦି ଧରାଯାଏ ଯେ 
କର୍ମର ଫଳ କର୍ରା ନିଜେ ନୁହେଁ ଅନ୍ୟମାନେ ଭୋଗ କରିବେ, ତେବେ ଏହା କର୍ମବାଦର 
ବିରୋଧାଭାସ ସୃଷ୍ଟି କରିବ । କାରଣ “ କ', 'ଖ” ଯାହା ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି, ତା'ର 
ସୁଫଳ ଅନ୍ୟମାନେ ପାଇଛନ୍ତି ଅଥଚ 'ଗ' ନିଜେ ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର 
ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟର ଫଳ ଭୋଗୁଛନ୍ତି - ଏହା କର୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିପରୀତ ହେବ । 


ତେବେ ଏହି ଗୋଲକ ଧନ୍ଦା ଭିତରେ ଜଣେ କର୍ମବାଦୀଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ହୋଇପାରେ 
ଯେ କର୍ମରୁ ଫଳ ଆସିଥାଏ, କର୍ମର ଫଳ ବି ଭୋଗ ହୋଇଥାଏ ! ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ 
କର୍ମର ଫଳ କିଏ ଭୋଗ କରିବ ? ଯଦି କର୍ଭା ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ତାର ପରିଣାମ ' ପ' 
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ହୁଏ ଓ ସେ ନିଜେ ଯେଉଁ ପରିଣତି ପାଏ ତାହା “ଫ' ହୁଏ, ତେବେ କର୍ମ ଓ 'ପ' 
ଭିତରେ ଏକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହୁଏ, କିନୁ କର୍ମ ଓ 'ଫ” ଭିତରେ 
କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଣେ କରୁଥିବା କାର୍ଯ୍ୟର 
ନିଶ୍ଚୟ କିଛି ପରିଣାମ ରହିଛି, ସେହି ପରିଣାମ ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ହୋଇପାରେ । ତେବେ 
ଜଣେ କର୍ଭାର କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣାମ ଅନ୍ୟମାନେ ବା ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ କର୍ଭା ପାଇଥାଏ 
ଭାବିବାରେ ବିରୋଧାଭାସ ଆସି ନଥାଏ । କିନ୍ତୁ କର୍ମବାଦ ଅନୁଯାୟୀ “କର୍ଭା ହି ତାର 
କର୍ମର ଫଳ ପାଇଆଏ” କହିବାରେ କେତେକ ଜଟିଳତା ଆସିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଜୀବନ କାଳ ଭିତରେ ବହୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ମନ୍ଦ 
କାର୍ଯ୍ୟ ବି କରେ । ତେବେ କେଉଁ କର୍ମରୁ କେଉଁ ଫଳ ମିଳେ ତାହାର ଏକ ବିବେଚନା 
କରିବା ସମ୍ଭବ କି ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଫଳାଫଳକୁ ସୁନିର୍ଦିଷ୍ଟ କରାଯାଇ ପାରିବ 
କି ? “ଉଇ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଭଲ ଫଳ ମିଳେ” ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭିତରେ କେଉଁ ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟରୁ କେଉଁ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭଇ ଫଳ ପରିଣତି ଭାବେ ଆସିଥାଏ ତାହା ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କର୍ମ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ନିଧାର୍ଯ୍ୟ ହେବାର କୌଣସି ମାନଦଣ୍ଡ ଦେବା ଜୀବନର ଓ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ଜଟିଳତା 
ହେତୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇନପାରେ । ସାଧାରଣ ଭାବେ ସୁକର୍ମରୁ ଭଲ ପରିଣାମ ଓ ମନ୍ଦ କର୍ମରୁ 
ମନ୍ଦ ପରିଣାମ ଆସିବା ଏକ ସାଧାରଣ ତନ୍ତ୍ର ହୋଇପାରେ, ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟର 
ନୈତିକ ଫଳାଫଳକୁ ଏକକ ଭାବେ ଦର୍ଶାଇବା ହୁଏତ ସମ୍ଭବ ମନେ ହୁଏନାହିଁ । 
କର୍ମବାଦରେ ଯେପରି କଇଁ, କର୍ମ ଓ କର୍ମର ନୈତିକ ପରିଣାମ ଭିତରେ ଏକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ 
ସଂପର୍କ ଥିବା କୁହାଯାଏ, ତାହାକୁ ସାମଗ୍ରିକ ଜୀବନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ଓ 
ଏହାର ଫଳାଫଳକୁ ନିରୂପଣ କରିବା ସହଜ ମନେ ହୁଏନାହିଁ । 


ଏହି ସବୁ ଜଟିଳତା କର୍ମବାଦ ପାଖରେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ ! ଏହି ସବୁ 
ଜଟିଳତାକୁ ବାଦ ଦେଇ ଏକ ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ନୈତିକ ସ୍ତରରେ କର୍ମବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇପାରେ । ବ୍ୟକ୍ତି ତାର କର୍ମର ଫଳ ଭୋଗିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ଓ ଏହା ସଂସାରର 
ଅଲଂଘ୍ୟ ନିୟମ ବୋଲି କହାଯାଏ । ଜଣେ ଯେଉଁ ମଂଜି ବୁଣେ, ସେ ସେହି ଫଳ ଅମଳ 
କରେ, ଏହା ଯେପରି ପ୍ରକୃତିର ନିୟମ ସେହିପରି ଆମ ସଂସାରରେ ଏହି ନୈତିକ 
ନିୟମ ରହିଛି ଯେ, ଯେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର କର୍ମ କରେ ସେ ସେହି ପ୍ରକାର ଫଳ ଲାଭ 
କରିଥାଏ | ହୁଏତ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଫଳ କିପରି ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଥାଏ ତାହା ବିଶେଷ ଭାବେ 
ନିରୂପଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ଯିଏ ଜୀବନରେ ଅଧ୍ବକ 
ମହତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ ସେ ଅଧବକ ସୁଖୀ ହୁଏ ଓ ଯିଏ ଜୀବନରେ ଅଧ୍ୂକ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୪୯ 


କରିଥାଏ ସେ ଜୀବନରେ ଅଧ୍ବକ ଦୁଃଖ ପାଏ । ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ 
କଲେ ଜୀବନରେ ସୁଖର ମୁହୂର୍ଇ ଯେପରି ରହେ ସେହିପରି ଦୁଃଖର ମୁହୂର୍ଭ ମଧ୍ଯ ଆସେ । 
ଜଣେ ଜୀବନରେ ଯେପରି ଭଲ - ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ, ସେହିପରି ସୁଖ ଦୁଃଖର 
ଅନୁଭୂତି ପାଇଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ କର୍ମର ଫଳକୁ ଜଣେ ଭୋଗିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ଓ ଏହି 
ନିୟମ ପ୍ରାୟ ଅଲଂଘ୍ୟ ବୋଲି କର୍ମବାଦ ଧରିଥାଏ । 


' ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମଗ୍ରିକ ଜୀବନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଜଣଙ୍କର ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କର୍ମରୁ କିଛି ଫଳ ଆସିଥାଏ, ଯେଉଁ ଫଳ କର୍ଭାକୁ ଭୋଗିବାକୁ ହୁଏ” - ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତରେ 
ଏକ ନୈତିକ ବିଚାରବୋଧ ହୁଏତ ରହିଥାଏ । ମଣିଷର ନୈତିକ ଚେତନାରୁ ଏହି ଭାବନା 
ଆସିଥାଏ ଯେ ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟର ସୁଫଳ ଓ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟର କୁଫଳ କର୍ଭା ଭୋଗ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଏହା ଆମ ନୈତିକ ବୋଧଶକ୍ତିର ଏକ ଅନୁଭବ । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି କର୍ମର 
ଫଳ କର୍ରା କିପରି ଥାଏ ? କର୍ମରୁ ଫଳ ସ୍ଵତଃ ଫଳିଥାଏ ବା କର୍ମର ଫଳ କର୍ଭାକୂ କେହି 
ପ୍ରଦାନ କରେ ? ' ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରୁ ଫଳ ଆସିଥାଏ ଓ କର୍ତା ତାହା ଭୋଗିବାକୁ ବାଧ୍ୟ” - 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ପରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସିବ- କର୍ମରୁ ଫଳ କ'ଣ ସ୍ବୟଂକ୍ରିୟ ଭାବେ 
ଉପ୍ପନ୍ଧ ହୁଏ ନା କର୍ମର ଫଳ କର୍ଭାକୁ କେହି ପ୍ରଦାନ କରେ ? ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ଉତ୍ତର ଏହି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ସବୁକୁ ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଇ ପାରେ । ଗୋଟିଏ ମତାନୁଯାୟୀ କର୍ମର ଫଳ ସ୍ବୟଂକ୍ରିୟୟ ଅର୍ଥାତ କର୍ମରୁ ଫଳ 
ସ୍ଵତଃ ଆସିଥାଏ । ଅନ୍ଯ ମତଟି ଅନୁଯାୟୀ ଇଶ୍ଵର ତାଙ୍କର ବିଧାନ ଭିତରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ତାର କର୍ମର ଉପଯୁକ୍ତ ଫଳ ଦେଇଥାନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତୃକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁ ନଥବା ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳଂ କର୍ମରୁ ଫଳ ସ୍ଵତଃ ଆସିଥାଏ 
ବୋଲି ମନେ କରିଥାନ୍ତି । ତେବେ ଏହା କିପରି ଆସେ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା କାଳ୍ଚନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ସାଂଖ୍ଯ ଦର୍ଶନରେ 
କୈବଲ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନରେ ଅପୂର୍ବ ପରି କାଳ୍ଥନିକ ଭାବନା ଜରିଆରେ କର୍ମରୁ 
କର୍ମଫଳ ବା ମୁକ୍ତି ଆସିଥାଏ ବୋଲି ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । ସେହିପରି ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ 
ଓ ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ନଥିବାରୁ କର୍ମରୁ କିପରି କର୍ମଫଳ କର୍ଭା ପାଏ ତାହାର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନେଇ ମଧ୍ଯ ନାନା କଳ୍ପନାର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି | ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ମାନଙ୍କରେ କର୍ଭାକୂ ଲଶ୍ବର ହିଁ କର୍ମଫଳ ଦିଅନ୍ତି ବୋଲି କଳନା କରାଯାଇଛି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମଧ୍ଯ ନାନା କାଛନିକ ତତ୍ତ୍ଵର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି । ଯେଉଁ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ 
ଇଶ୍ବର କର୍ଗାକ କର୍ମଫଳ ଦିଅନ୍ତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲଶ୍ଵରଙ୍କ 
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୫୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ସ୍ଵରୂପ, ଆତ୍କାର ସ୍ଵରୂପ, ଇଶ୍ଵର କେବେ ଫଳ ଦିଅନ୍ତି ଓ କିପରି ଦିଅନି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ 
ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ମତର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 


କର୍ମରୁ ଫଳ ସ୍ଵତଃ ମିଳିଥାଏ ବୋଲି ଯେଉଁମାନେ କଛନା କରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ, କର୍ମର ଫଳ କର୍ଭା ପାଖରେ କେଉଁ ରୂପରେ ରୁହେ ? ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇପାରେ ଯେ କର୍ମର ଫଳ କର୍ଭା ଭୋଗ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା କର୍ଭା ପାଖରେ ଆଏ 
ଓ ଉପଯୁକ୍ତ ବାତାବରଣ ପାଇଲେ ଏହି ଫଳ କର୍ଭାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଅନ୍ଯ ସମ୍ଭାବନାଟି 
ହେବ କର୍ମର ଫଳ କର୍ରା ବାହାରେ ଥାଏ ଓ କର୍ରାଁ ଏହା ଦିନେ ନା ଦିନେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସମ୍ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଜଟିଳତା ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । 
ଏ ସବୁର ବ୍ଯାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଜଟିଳ ତର୍କର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଇ ପ୍ରତ୍ଯେକଟିର 
ଜଟିଳତା ବା ବିରୋଧାଭାସକୁ ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । ତେବେ ଏଠାରେ ଜଟିଳ ତର୍କକୁ 
ଆଲୋଚନା ନକରି ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ କର୍ମର ପରିଣାମ କରା ପାଖରେ ବା 
କର୍ରା ବାହାରେ ଯଦି ସଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହେ, ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ କର୍ମଫଳ କର୍ଭାକୁ କିପରି 
ଜୀବଦ୍ଦଶାରେ ମିଳିବ ? କର୍ମବାଦ ଅନୁଯାୟୀ କର୍ମର ଫଳ ରହେ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସେହି ଫଳକୁ 
ଏ ଜନ୍ମରେ ନ ପାଇଲେ ମଧ୍ଯ ଆଗାମୀ ଜନ୍ଳ ମାନଙ୍କରେ ପାଇଥାଏ । କର୍ମର ଫଳ 
ଉପଭୋଗ୍ୟ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯଦି ସଞ୍ଚତ ହୋଇ ରୁହେ, ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତିର ମୃତ୍ୟୁ ପରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ କିପରି ତାର ଫଳ ପାଇବ ? ବ୍ୟକ୍ତ ମୂତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାର ଫଳ ରହିଛି କହିବା 
ଦ୍ଵାରା କର୍ମଫଳ ଯେ ଭୋଗ ନହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅକ୍ଷୟ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । 
ସେହିପରି କର୍ମଫଳ ରହିଥାଏ ଓ ଉପଯୁକ୍ତ ପରିବେଶରେ କର୍ରାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ କହିବା 
ଅବାନ୍ତର ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେ କର୍ମଫଳ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସତ୍ତା ବା ଶକ୍ତି ନୁହେଁ ଯେ ଏହା 
କେଉଁଠି ରହିଥାଏ ଓ ପରିବେଶ ପାଇଲେ ଖୋଜି ଖୋଜି ତାର କର୍ରାକୁ ମିଳେ | କର୍ମଫଳ 
ଯାହା ଏକ କର୍ମର ନୈତିକ ପରିଣାମ ତାହା ବସ୍ତୁ ପରି ସଂରକ୍ଷିତ ରହିବା ଓ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ସମୟ ଓ ସୁଯୋଗ ଦେଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ସମ୍ଭାବନା ତର୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓ ଅନୁଭୂତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
କେବଳ ଯେ ରହସ୍ୟମୟ ବୋଧ ହୁଏ ତାହା ନୁହେଁ ବରଂ ଅବାନ୍ତର ଓ ଦୁର୍ବୋଧ୍ୟ ମନେ 
ହୋଇଥାଏ । 


(୩) 


କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ମତାନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରୁ କର୍ମଫଳ 
ଆସିଥାଏ ଓ ସେହି କର୍ମଫଳ କର୍ଭାକୁ ଏ ଜନ୍ନରେ ହେଉ ବା ପରଜନ୍ନରେ ହେଉ ନିଶ୍ଚୟ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୫୧ 


ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଲଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନରେ କରା କର୍ମଫଳ ପାଇବାକୂ ବାଧ୍ୟ । ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଯାହା କିଛି ତାର୍କିକ ଅସଂଗତି ବା ଦୁର୍ବୋଧ୍ୟତା ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତତଃ ଏହାକୁ ଜୀବନର 
ଜଟିଳତାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ସମୟରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ । 
କର୍ମବାଦ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଯେଉଁ ଘଟଣାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରିବ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରଯାଏ ତାହାର ଯଥାର୍ଥତା ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିବା ! 


ସମାଜରେ ଆମେ ଯେଉଁ ବୈଷମ୍ଯ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖେ 
ତାହା ନେଇ ଭାବନା ଆସେ ଯେ ଏହାର କାରଣ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? ଆମ ଅନୁଭୂତିରୁ 
ଆମେ ଦେଖେ ଯେ କେହି ଉତ୍ତମ ପରିବେଶ, ସଚେତନ ପିତା-ମାତା ଓ ସମ୍ପଦ୍ଧ 
ପରିବାରରେ ଜନ୍ମ ନେଇ ଜୀବନରେ ସୁଖ ଶାନ୍ତିରେ ରହେ ଅଥଚ ଅନ୍ୟ କେହି ଦୂଃଖୀ ଓ 
ଅସହାୟ ପରିବାରରେ କନ୍ମ୍‌ ଗ୍ରହଣ କରି ଜୀବନ ସାରା ହତାଶା ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭିତରେ 
ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରେ । କେହି ସୁନ୍ଦର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥାଏ ତ ଅନ୍ଯ 
କେହି ଜନ୍ମରୁ ରୋଗ ନେଇ ଆସିଥାଏ ବା ଶାରୀରିକ ବିକଳାଙ୍ଗ ହୋଇ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ 
କରେ । ଏପରିକି ଏକା ବାପା, ମା'ଙ୍କ ପାଖରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥିବା ଓ ସମାନ ପରିବେଶରେ 
ଗଢ଼ି ଉଠିଥ୍‌ବା ପିଲାମାନେ ସେମାନଙ୍କର ପରବର୍ଭୀ ଜୀବନରେ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଓ 
ମାନସିକତାରେ ପରସ୍ରଠାରୁ ପୂରା ଅଲଗା ହୁଅନ୍ତି । କେହି ଅତି ସୁଖ ଆନନ୍ଦରେ ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚେ ତ ତାର ଭାଇଟି ନାନା ଦୁଃଖ କଷ୍ଟରେ ତାର ସଂସାର ଚଳାଇଥାଏ । ଏହି ଯେଉଁ 
ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଭିନ୍ନତା ସମାଜରେ ଦେଖାଯାଏ ତା'ର କାରଣ କଣ ହୋଇପାରେ ? 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ମାନଙ୍କରେ ଏହାର କାରଣକୁ କର୍ମର ଫଳ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଢଣେ 
ପୂର୍ବ ଜନ୍ମମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରିଛି ତାର ଫଳ ଏଠାରେ ପାଉଛି । ସେହିପରି ଆମେ 
ସମାଜରେ ଏପରି ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପାଏ ଯେ ଜଣେ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ମଣିଷ, ନିରୀହ ଓ ନ୍ୟାୟ 
ପରାୟଣ ତଥାପି ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳ ଓ ତାଙ୍କର ଅମାପ 
ଦୁଃଖ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଜଣେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଧୂର୍ଭ, ମିଥ୍ୟାବାଦୀ, କପଟୀ ଓ ଅନ୍ଯାୟୀ ତଥାପି 
ସକଳ ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟର ଅଧ୍ୟକାରୀ ଓ ତାଙ୍କର ସୁଖ ଓ ଉପଭୋଗ୍ୟର ଜୀବନ । 


ଏହି ବାସ୍ତବ ଅନୁଭବ ଆମକୁ ନୈତିକ ସ୍ତରରେ ପ୍ରହେଳିକା ପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ । 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଏହି ଅସଂଗତିର ଉତ୍ତର କର୍ମବାଦରୁ ହିଁ ଦେଇଥାନ୍ତି । କର୍ମବାଦରେ 
ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୁଏ ଯେ ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ମଧ୍ୟ ଯେ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟରେ ବଞ୍ଚୁଛି ତାହା ତାଙ୍କ 
ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର କର୍ମଫଳ ଓ ଯେ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅସତ୍ୟରେ ରହି ସୁଖ ଭୋଗ କରୁଛି ସେ 
ପରବର୍ରୀ ଜୀବନରେ ତାର ଫଳ ପାଇବ । ବସ୍ତୁତଃ ସମାଜରେ ରହିଥୁବା ଅନ୍ୟାୟ ଓ 
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୫୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବୈଷମ୍ୟର ଭତ୍ତର କର୍ମବାଦ ହିଁ ଦେଇଥାଏ । କର୍ମର ଫଳ କର୍ଭାକୁ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ, 
ଏ ଜନ୍ମରେ ହେଉ ବା ଆଗାମୀ ଜନ୍ମମାନଙ୍କରେ ହେଉ । ଏହା ହିଁ କର୍ମବାଦର ଅଲଂଘ୍ୟ 
ନିୟମ । କୃତ କର୍ମର ଫଳ କେବେ ବି ନଷ୍ଟ ହେବ ନାହିଁ - ଏହା ଏକ ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ 
ଓ ଏହାର ଉଲ୍‌ଂଘନ ଅସମ୍ଭବ । 


ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ କର୍ମମାନଙ୍କର ବି ବିଭାଜନ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦୂଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ ଯଥା ସକାମ ଓ ନିଷ୍ଠାମ । 
ସକାମ କର୍ମ କାମନାଯୁକ୍ତ ଓ ଏଥିରୁ କର୍ରାଁ ଫଳ ପାଇବାକୁ ବାଧ୍ଯ । ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କାମନା 
ରହିତ ଓ ଏହାର କୌଣସି ଫଳ କର୍ରାଁ ଉପରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ସକାମ କର୍ମ ଓ ନିଷ୍କାମ କର୍ମର 
ବିଭାଜନ ଭିତରେ ଅନେକ ଜଟିଳତା ଓ ବିରୋଧାଭାସ ରହିଛି, ତେବେ ତାହା ଏଠାରେ 
ଆମର ଆଲୋଚନାର ବିଷୟ ନୁହେଁ । ସକାମ କର୍ମମାନଙ୍କୁ ପୁନଶ୍ଚ ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜନ 
କରାଯାଏ ଯଅଆ ପ୍ରାରବ୍ଧ ଓ ଅନାରବ୍ଧ | ଯେଉଁ କର୍ମର ଫଳ କର୍ରାକୁ ମିଳିଛି ବା ମିଳିଲାଣି 
ତାହା ହେଲା ପ୍ରାରବ୍ଧ, ଯେଉଁ କର୍ମର ଫଳ କର୍ରାକୁ ମିଳି ନାହିଁ ତାହା ହେଲା ଅନାରବ୍ଧ | 
ପୁନଶ୍ଚ ଅନାରବ୍ଧ କର୍ମକୁ ଦୂଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ ଯଥା ସଂଚିତ ଓ କ୍ରିୟମାଣ | 
ପୂର୍ବ ଜନ୍ମରୁ ସଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଥବା କର୍ମର ଫଳ ଯାହା ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଫଳି ନାହିଁ ତାହା ହେଲା 
ସଞ୍ଚତ କର୍ମ | ବର୍ରମାନ ଆମେ ଯେଉଁ ସବୁ କର୍ମ କରୁଅଛେ ତାହା ହେଲା କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମ । 
ମୋଟ ଉପରେ କାମନାଯୁକ୍ତ କର୍ମମାନ ତିନି ଶ୍ରେଣୀର - ଯାହାର ଫଳ ଫଳିଲାଣି 
(ପ୍ରାର୍‌ବଧ), ଯାହାର ଫଳ ଫଳି ନାହିଁ ସଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଛି (ସଞ୍ଚତ କର୍ମ) ଓ ଏହି 
ଜୀବନରେ ଆମେ ଯାହା ସବୁ କରିଚାଲିଛେ (କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମ) । ତେବେ କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମ 
ଓ ସଞ୍ଚତ କର୍ମର ଫଳ କିପରି ଓ କେଉଁଠି ସଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହେ ଓ କେତେ ବ୍ୟବଧାନରେ 
ଓ କେଉଁ ପରିସ୍ଥିତିରେ କର୍ରାକୁ ମିଳେ ସେ ନେଇ ଯାହା କିଛି ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ଦେଖାଯାଏ 
ସେ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ ଜଟିଳତା ଓ କେତେକ ବିରୋଧାଭାସ ମଧ୍ଯ ରହିଛି ଯାହାର 
କିଞ୍ଚତ ସୂଚନା ପୂର୍ବରୁ ଦିଆଯାଇଛି । ତେବେ ଏ ସବୁ ଯେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ - କାରଣ 
ନିୟମ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ଏକ ପରୀକ୍ଷିତ ତଥ୍ୟ ନୂହେଁ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । 


ତେବେ ଏଠାରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଯେ ଏ ଜନ୍ମରେ କର୍ମର ଫଳ 
କିପରି ଆଗାମୀ ଜୀବନ ମାନଙ୍କରେ ଫଳିବ କିମ୍ବା ପୂର୍ବ ଜୀବନ ମାନଙ୍କର ଫଳ ଏବେ 
କିପରି ଫଳନୁଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନେକ କଥାକୁ କଳ୍ପନା ବା ସ୍ଵୀକାର କରିନେବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ରା, ଜନ୍ମନାନ୍ତରବାଦକୁ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୫୩ 


ଯେପରି ଗ୍ରହଣ କରିନିଆଯାଇଛି, ସେହିପରି ଆତ୍ସାା ଶରୀର ଓ ମୃତ୍ୟୁ ନେଇ ଗୁଡ଼ିଏ 
କଳ୍ରନା ମଧ୍ଯ କରାଯାଇଛି । ବିଶ୍ଵାସ କରି ନିଆଯାଇଛି ଯେ ମଣିଷର ଏକ ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ସା 
ରହିଛି, ଯାହା ଜନ୍‌ ମୃତ୍ୟୁର ଉର୍ର୍ରେ । ପୁନଶ୍ଚ ଶରୀରକୁ ଦୂଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି 
ଯଥା ସ୍ଥୁଳ ଶରୀର ଓ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର । ମୃତ୍ୟୁ ସହ ସ୍ଥୁଳ ଶରୀର ନଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ଅଥଚ 
ଆତ୍ସା ଓ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର ରହେ । ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରରେ କର୍ମର ଫଳ ସଞ୍ଚଚ ହୋଇରହେ ଓ 
ଆତ୍ସକାର ପୁନର୍ଜନ୍ନ ପରେ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରରେ ସଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଥିବା କର୍ମର ଫଳ ଫଳିଥାଏ । 


ବସ୍ତୁତଃ କର୍ମଫଳ ଭାବନାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ 
ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ସା, ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ ଓ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନିଆଯାଇଛି ବା କଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଛି । ତେବେ ଆତ୍ସାର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
ନାନା କଳ୍ପନାର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । କଳ୍ପନା ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯଣ୍ତି 
(ଏପରିକି ଇତର ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ମଧ୍ଯ) ଭିତରେ ଏକ ଆତ୍ନା ବା ଚେତନଶୀଳ ସଭ୍ତା ରହିଛି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମଣିଷ ଶରୀର ଓ ଆତ୍ସା ଏପରି ଦୁଇଟି ପୃଥକ ସତ୍ତାର ସମାହାର । ମୃତ୍ୟୁ ପରେ 
ଆତ୍କାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହେ । ଏହା ପୁନର୍ଜନ୍ଧ ନିଏ, ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତନରେ ପୁନର୍ଚ୍ଚନ୍ନର ଭାବନା 
ରହିଛି । ତେବେ ଆତ୍ସାର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ, ବିଶିଷ୍କାଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ, 
ନ୍ୟାୟ, ବୌଦ୍ଧ, ଚାର୍ବାକ ମତଗୁଡ଼ିକ ପରସ୍ପର ଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ ପୃଥକ୍‌ ଓ ଏପରିକି ପରସ୍ପର 
ବିରୋଧୀ | (“ସଂସ୍କୃତି ଓ ସର୍ବୋଦୟ ' ପୁସ୍ତକରେ ପ୍ରକାଶିତ ଏହି ଲେଖକର ପ୍ରବନ୍ଧ 
' ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତନରେ ଆତ୍ସା ଓ ପୁନର୍ଚନ୍' ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ - ସେଠାରେ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ 
ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି ।) ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିର ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଯେଉଁ ସୃକ୍ଷ 
ଶରୀରର ପରିକଳ୍ନା କରାଯାଇଛି ଯାହା କି ଭୋଗ୍ୟ ହୋଇନଥୁବା କର୍ମର ଫଳର ବାହକ, 
ଏକ କାଳ୍ପନିକ ତତ୍ତ୍‌ ମାତ୍ର । ବ୍ୟକ୍ତିର ପୁନର୍ଚ୍ଚନ୍ନ ମଧ୍ଯ ଏକ ତାର୍ବିକ କଳ୍ପନା | ଆତ୍ସା, ସଞ୍ଚତ 
କର୍ମଫଳ, ସୃକ୍ଷ ଶରୀର, ପୁନର୍ଜନ୍ନ, ଇଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ, ମୋକ୍ଷ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ନେଇ 
ଯେତେ ସବୁ କାଳ୍ପନିକ କାହାଣୀ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି ସେ 
ସବୁର କୌଣସି ବସୁୁନିଷ୍ଠ ଭିରି ନାହିଁ, ଏଗୁଡ଼ିକ କେବଳ କାଛନିକ କାହାଣୀ ବା gr୦ss 
assumption | କୌତୂହଳର ବିଷୟ ଏଗୁଡ଼ିକ କାଳନିକ ବିଚାର ହୋଇଥିବାରୁ ଏ 
ସବୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ` କୌଣସି ସହମତି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ବରଂ ବିଭିନ୍ନ 
ଦାଶର୍ନନିକ ସିଷ୍ଟମମାନଙ୍କରେ ସେମାନଙ୍କର ତାର୍ବିକ ଅବବୋଧ ନେଇ ସେମାନେ ଆତା, 
କର୍ମଫଳ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ବିଭିନ୍ନ ଅନୁମାନ କରିଛନ୍ତି । ଫଳତଃ ବିଭନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କ 
ମତର ଏକ ତୁଳନାତ୍ସକ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କଲାବେଳେ ସେମାନଙ୍କର ବିରୋଧାଭାସ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୋଇଥାଏ । 
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ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵଭାବର ଭିନ୍ନତା, ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ବହୁ ବିରୋଧାଭାସ 
(ଯେପରିକି ଭଲ ମଣିଷମାନେ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା ଅଥଚ ମନ୍ଦ ଲୋକମାନେ 
ସୁଖ ଶାନ୍ତିରେ ରହିବା) ସାମାଜିକ ଜଟିଳତା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହାର ଏକ ବୋଧଗମ୍ଯ 
ସମାଧାନ ପାଇଁ ଦାର୍ଶନିକ ମାନେ କର୍ମଫଳର ଭାବନାକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ ! ସବୁ ଧର୍ମରେ 
ଏହି ପ୍ରକାରର ନାନା କାଳନିକ ଓ ତାର୍ବିକ ଅନୁଚିନ୍ତନର ଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ସ୍ଵର୍ଟ, 
ନରକ, ବିଚାର ଦିବସ, ଆତ୍ନା, ପୁନର୍ଜନ୍ଧଟ କର୍ମଫଳ, ମୁକ୍ତି ମୋକ୍ଷ କୈବଲ୍ୟ ପରି ବହୁ 
ଭାବନା ଏହାର ପରିଣତି । ତେବେ ଏ ସବୁ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶରେ 
ଜୀବନର କେତେକ ଅସମାହିତ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବା ପାଇଁ ନାନା କଳ୍ପନା ଭିତରେ 
ମଣିଷର ପ୍ରଜ୍ଞାକୁ ଗଭୀରତମ ସୋପାନକୂ ନେବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏଗୁଡ଼ିକ 
କେବଳ କଳନା ମାତ୍ର ଓ ଏସବୁ ପଶ୍ଚାତରେ ବସୁନିଷ୍ଠ ସତ୍ୟତା ବା ତାର୍କିକ ସମର୍ଥନ ନାହିଁ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


(୪) 


କର୍ମବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେତେ ସବୁ ଭାବନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି ( ଯଥା ଆତା, 
ପୂନର୍ଜନ୍ଟ ଅଲଂଘ୍ଯ ଦୈବୀ ନିୟମ ....... ଇତ୍ୟାଦି) ସେ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଅସଂଗତି 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ତେବେ ସେ ସବୂକୁ ଯଦି ଏଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇ କର୍ମବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ, ତେବେ କର୍ମବାଦ ପ୍ରକୃତରେ କ'ଣ ମାନବିକ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବ ଶାର ଏକ 
ସନ୍ତୋଷଜନକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦିଏ ? ଭଲ ମଣିଷମାନେ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରନ୍ତି ଓ ଦୁଷ୍ଟ 
ଲୋକମାନେ ସୁଖ ଆନନ୍ଦରେ ରହିବାର ଯେତେ ସବୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଆମେ ସମାଜରେ ଦେଖୁ, 
ଆମେ କଂ”ଣ କହିବା ଯେ ସେ ସବୁ ତାଙ୍କର ପୂର୍ବ ଜନ୍ନମାନଙ୍କର କର୍ମଫଳ ? 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ବା ସମାଜର ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଥିବା ବୈଷମ୍ୟକୂ 
ପୂର୍ବ ଜନ୍ମ ବା ଜନ୍ମମାନଙ୍କର କର୍ମଫଳ କହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ କି ? କର୍ମଫଳ 
ଯେ ଅଲଂଘ୍ୟ ଓ କର୍ମଫଳର ପ୍ରଭାବରୁ କେହି ଯେ ମୁକ୍ତ ନୁହଁନ୍ତି ଏହା କେତେକ ବିଶିଷ୍ଠ 
ଅଧ୍ଧାତ୍୍ୁବାଦୀ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ମହାନ୍‌ ପ୍ରବକ୍ତା ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ 
କର୍କଟ ରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେବା, ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ବହୁମୂତୁ ରୋଗରେ ପୀଡ଼ିତ 
ହୋଇ ଅଛ ବୟସରେ ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କରିବା ( ସେତେବେଳେ ଏହି ସବୁ ରୋଗର 
ଚିକିତ୍ସା ବାହାରି ନଥୁଲା), ସ୍ଵାମୀ ଶିବାନନ୍ଦ ପୃଥୁଳାକାୟ ଯୋଗୁଁ ନାନା କଷ୍ଠ ଭୋଗ 
କରିବା ସୁବିଦିତ । ଏହିପରି ଅସଂଖ୍ୟ ଉଦାହରଣ ଜନ ଜୀବନରୁ ବା ଅନୁଭୂତିରୁ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୫୫ 


ଦିଆଯାଇପାରେ । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଜୀବନର ଦୁଃଖ, ଘନଘଟା ଓ ନୈରାଷଶ୍ଯକୁ 
କର୍ମବାଦ ବୁଝାଇବାରେ ସମର୍ଥ କି ? କର୍ମବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ ରହିଛି ଓ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁ କର୍ମ କରେ ତାର ଫଳ ଏ ଜନ୍ମରେ ହେଉ ବା ଆଗାମୀ ଜନ୍ଧମାନଙ୍କରେ 
ହେଉ ସେ ଭୋଗ କରିବ । ଏହାନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ଅତୀତ 
ଇତିହାସ ରହିଛି । ଏବେ ଯେ 'କ” ହୋଇଛି, ସେ ଅତୀତରେ ଅ, ଆ, ଇ...... ହୋଇ 
କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚଛି ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେସେ ଖ, ଗ, ଘ..... ଜନ୍‌ ନେଇ ଚାଲିବ ଯେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ମୁକ୍ତି ବା ମୋକ୍ଷ ପାଇନାହିଁ । ମୁକ୍ତିର ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ରହସ୍ୟମୟ ଓ 
ତାର୍କିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ନାନା ଜଟିଳତା ସହ ସଂପ୍ୂକ୍ତ । ତେବେ ତାହା ଏଠାରେ ଆମର 
ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟ ନୁହେଁ । କର୍ମଫଳ ଅନୁଯାୟୀ ‘ଅ” ଜୀବନର କର୍ମ “ଆ” ଜୀବନକୁ ଓ 
‘ଆଂ ଜୀବନର କର୍ମ 'ଇ' ଜୀବନକୁ ରୂପ ଦେଇଥାଏ । ଅ, ଆ, ଇ..... ଜୀବନର 
କର୍ମର ସ୍ତ ଫଳ ଏବେ “କ” ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ଭୋଗ୍ୟ ହୋଇପାରେ । ଆଜି “କଂ 
ଜୀବନର ସୂଖ ଦୁଃଖ ‘ଅ” ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥବା ଜୀବନଠାରୁ ଗଡ଼ି ଆସିଛି । ଏହି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଯଥାର୍ଥତାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ବହୁ ତାର୍କିକ ସମସ୍ୟା ଓ ଜଟିଳତା ରହିଛି । 
ସେସବୁ ବାଦ ଦେଇ ଯଦି ବି କର୍ମବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ଦୁଇଟି ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ 
ସମସ୍ୟା ଆସିବ । ସମସ୍ତେ ଯଦି ‘ଅ'ରୁ ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ କରିଥାନ୍ତି, ତେବେ ପୂର୍ବରୁ 
‘ଅ'ର ଜୀବନ ନଥୁଲା | ସୁତରାଂ ‘ଅ'ର ଜୀବନ ପୂର୍ବଜନ୍ଧର କର୍ମଫଳ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇନାହିଁ । ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବନ ଯେ ପୂର୍ବର କର୍ମଫଳ ଦ୍ଵାରା ସ୍ପିରୀକୃତ ଏହା 
କୁହାଯିବ ନାହିଁ । ତେବେ ଧରାଯାଉ “ଅରୁ ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ 'ଅ୧ ରୁ 
ଜଣେ ନାନା ଜନ୍ଧ ଦେଇ ବର୍ଭମାନ “କ୧” ହୋଇଛି, ଅ୨, କ୨ ହୋଇଛି, ଅ୩, 
କି୩,......... ହୋଇଛି ବୋଲି କୂହାଯିବ। ତେବେ ଆମେ କ୧, କ୨, 
କ୩........ ମଧ୍ୟରେ ଯେତେବେଳେ ଏତେ ବିଭେଦ ଓ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖୁଛେ, ତାହାର 
ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ କର୍ମବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଆମେ ଅ୧, ଅ୨, ଅ୩.......... ପାଖକୁ ପଛକୁ ପଛ 
ନେଇପାରିବା । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ ଯେହେତୁ ଜୀବନ ଅ୧, ଅ୨9, ଅ୩.......... ଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ ତେଣୁ ଅଝ୧, ଅ ୨, ଅ.............. ମଧ୍ଯରେ ନିଶ୍ଚୟ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥବବ, 
ନହେଲେ ସେମାନେ କାହିଁକି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କର୍ମ କରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି ଓ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ଫଳ ଲାଭ କରୁଛନ୍ତି ? ଯଦି କର୍ମଫଳ ସହିତ ଲଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯିବ 
ତେବେ ଆମେ କହିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେବା ଯେ ଅ୧, ଅ୨, ଅ୩.... ଆତ୍ାମାନଙ୍କୁ ଲଶ୍ଵର 
ବୈଷ୍ଟମ୍ୟପୂର୍ଣ ଭାବେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଦେଇ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । 
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୫୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଅବଶ୍ୟ ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତି ହେବ ଯେ ଛଶ୍ବର ଆତ୍ସାମାନଙ୍କୁ (ଅ୧, ଅ୨, ଅ୩..... 
ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କୁଠ ସମାନ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଦେଇ ଜନ୍ମ ଦେଇଥଲେ। ତେବେ ଅ୧, ଅ୨, 
TM... svereooors ନିଜର ସ୍ବାଧୀନତା ଯୋଗୁଁ ଭଲ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି ଓ ତାର ପରିଣତି 
ପରବର୍ଭୀ ଜୀବନରେ ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି । ତେବେ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ଯେ ସମାନ 
ସମାନ ଆତ୍କାମାନଙ୍କ ଭିତରେ ତଥା ଏକ ଇଶ୍ଵର ନିୟନ୍ତିତ ବିଧାନ ଭିତରେ କେତେକ 
ଆଦ୍ଲା ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ହେବା ଓ କେତେକ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ହେବା 
ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଅସମତା ସ୍ଵୀକୃତ ହେବ ନାହିଁ କି ? ଏହି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ବୈଷମ୍ୟ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଅଧ୍ବକ ବିକଶିତ ହୋଇ ଆଜିର ଏକ ବୈଷମ୍ୟ ପୂର୍ଣ 
ଦୂନିଆଁର ଚିତ୍ର ଦେଉଛି । ମୋଟ ଉପରେ ଆତ୍ସାମାନେ ଛଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନର ପରିଣତି ଓ 
ସବୁକିଛି ଦୈବୀ ବିଧାନ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ କହିବା ଦ୍ଵାରା ଆଜିର ବୈଷମ୍ୟପୂର୍ଣ ପରିଣତି 
ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ବା ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନକୁ ଦାୟୀ କରାଯିବ ନାହିଁ କି ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଶ୍ବରୀୟ 
ବୈଷମ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଆତ୍ସା ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ 
ଆଜି ଏତେ ଦୂଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଜର୍ଜରିତ ହେଉଛନ୍ତି । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ 
ଯେ ସଂପୂର୍ଣ ଅନୈତିକ ଓ ବୈଷମ୍ୟ ପୂର୍ଣ ଏହା ହିଁ ତାର୍କିକ ପରିଣତି ଆସିବ । 


ଯଦି ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏହି କର୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରୁ ବାଦ୍‌ ଦିଆଯିବ (କାରଣ ଭତଶ୍ଵର କେବେ 
ହେଲେ ଏକ ଅନୈତିକ ଓ ବୈଷମ୍ୟପୂର୍ଣ୍ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରବର୍ରକ ବୋଲି ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ ), ତେବେ ଏହାର ଅନ୍ୟ ଏକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ । 
ଆଜି ‘କ'ର ଏତେ ଦୁଃଖ କାହିଁକି ରହିଛି ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ଉତ୍ତର ହେବ ଏହା ତାର 
ପୂର୍ବଜନ୍ଧ ତର କର୍ମଫଳ, ତେବେ ଉଁ କାହିଁକି ଏପରି ସବୁ କର୍ମ ସେ ଜନ୍ମରେ କରିଥଲା 
ପ୍ରଶ୍ଧର ଉତ୍ତର ହେବ ଏହା ଓ ଜନ୍ମର କର୍ମଫଳ । ପୁନଶ୍ଚ ଓ କାହିଁକି ସେପରି ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚଥଲା ତାହାର ଉତ୍ତର ହେବ ଏହା ଏଁ ଜୀବନର ସଂସ୍କାର ଯୋଗୁଁ ଏର ସଂସ୍କାର 
ଏପରି କାହିଁକି ହୋଇଥୁଲାର ଉତ୍ତର ହେବ ଏହା ଏ ଜୀବନର କର୍ମର ପରିଣାମ ଯୋଗୁଁ | 
ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଏହି ଧାରା ଅନନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୀମାହୀନ କ୍ରମରେ ପଛକୁ ପଛକୁ ଯିବ । 
କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଜୀବନକୁ ଏକ ଅନନ୍ତ ପ୍ରବାହ ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି ଓ 
ଆତ୍ସାମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ ଓ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ! ଆତ୍ସାକୁ ଏକ ଅବିନାଶୀ 
ସତ୍ତା ଭାବେ ନେଇ ଜୀବନକୁ ଏକ ଅନନ୍ତ ପ୍ରବାହ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରି ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୁଃଖ 
ବା ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ବୈଷମ୍ୟକୁ ଅନନ୍ତ କ୍ରମରେ ପଛକୁ ପଛ ଠେଲିବା ଦ୍ଵାରା ଏହା 
ଅର୍ଥହୀନ ହେଉ ନାହିଁ କି ? 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୫୭ 


ବସ୍ତୁତଃ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦବଶା ବା ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ବୈଷମ୍ଯକୁ 
ବୁଝାଇବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ କର୍ମବାଦ ଓ ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ ସେପରି କିଛି ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ହୋଇପାରିବା ମନେ ହୁଏନାହିଁ । କର୍ମବାଦ ଓ ଆତ୍ସା ସଂପର୍କିତ ବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଯାହା ସବୁ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ମତ ରହିଛି ସେ ସବୂକୁ ଏଡ଼ାଇଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ଜୀବନର ଘନଘଟା ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ତରର ବୈଷମ୍ୟଯକୂ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏହା ସେପରି ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଭିତ୍ତି ଯୋଗାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କର୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଯେତେ ତର୍କଶୀଳ 
ଆଧାରରେ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ଚାହିଁଲେ ମଧ୍ୟ ଏହାର ପରିଣତି ସ୍ଵରୂପ ହୁଏତ ଭଶ୍ଵରୀୟ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅନୈତିକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ ଅଥବା ସମସ୍ଯାଟିକୁ ଅନନ୍ତ 
କ୍ରମରେ ପଛକୁ ପଛକୁ ନେଇ ଅର୍ଥହୀନ କରିବାକୁ ହେବ । ସେପରି ସ୍ପଳେ ମଣିଷ 
ସମାଜରେ ରହିଥିବା ରାଶି ରାଶି ଦୂଃଖ ଦୁର୍ଦଶାର ବା ବ୍ଯକ୍ତି ସ୍ଵଭାବର ଭିନ୍ନତା ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ମବାଦ ଏକ ଅର୍ଥଶୂନ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପରିଣତ ହେବ । 


(୫) 


କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ସଂପର୍କକୁ ଯୋଡ଼ିଥାନ୍ତି 
ଯାହାର ସୂଚନା ପୂର୍ବରୁ ଦିଆଯାଇଛି । ଯଦି କୂହାଯାଏ ଯେ ଜଣେ ମଣିଷର ଜୀବନର 
ସୁଖ ଦୁଃଖ ବା ପ୍ରାପ୍ତି କେବଳ ଅତୀତ ଜୀବନର କର୍ମର ପରିଣାମ ମାତ୍ରା ତେବେ ସେ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଏକ ପୂର୍ବ ନିର୍ଦଦିଷ୍ଟବାଦ କୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେବ । ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଟବାଦ ଅନୁଯାୟୀ 
ସବୁ କିଛି ପୂର୍ବରୁ ସ୍ଥିରୀକୃତ ଓ ଭାଗ୍ୟର ଫଳ କେହି ଅତିକ୍ରମ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଜଣେ 
ମଣିଷ କ”ଣ ହେବ, କେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ, କିପରି ଜୀବନ ବଞ୍ଚବ, ବିବାହ କରିବ କି 
ଅବିବାହିତ ରହିବ, ବିବାହ କଲେ କେଉଁଠି ବିବାହ କରିବ, ବୈବାହିକ ଜୀବନରେ 
ସୁଖୀ ହେବ କି ନାହିଁ ଏସବୁ ପୂର୍ବରୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଓ ନିର୍ବାରିତଃ ତାର ସ୍ଵାଧୀନତାର କୌଣସି 
ଅର୍ଥ ହିଁ ନାହିଁ । କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ମଧ୍ଯରେ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କଲେ ପରିଣତି 
ହେବ ପୂର୍ବ ନିର୍ଦଦିଷ୍ଠବାଦ । କାରଣରୁ ଯେପରି କାର୍ଯ୍ୟ ନିସୃତ ହୁଏ ଓ ଏହା ଅପରିବର୍ଭନୀୟ, 
ସେହିପରି କର୍ମରୁ କର୍ମଫଳ ହିଁ ନିସୂତ ହେବ ଓ କର୍ଭା ତାହା ଭୋଗ କରିବ । ଏହି ଯୁକ୍ତିର 
ପରିଣାମ ହେବ ଯେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେପରି କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ନିୟମକୁ ଲଂଘନ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ, ସେହିପରି “ କର୍ମ-କର୍ମଫଳ-କର୍ମଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ' ଶୃଙ୍ଖଳାକୁ ଏଡ଼ାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


କର୍ମ, କର୍ମଫଳ ଓ କର୍ଭାର କର୍ମଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ଭିତରେ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ନିୟମକୁ 
ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ପୂର୍ବ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟବାଦର ଉତ୍ତବ ହେବ ତାହାର ଏକ ନକାରାତ୍ଲକ 
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୫୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ପ୍ରଭାବ ରହିପାରେ । ଭାରତୀୟ ସମାଜ ପୂଷ୍ଠ ଭୂମିରେ ଉଚ୍ଚ-ନୀଟ ଭେଦଭାଦପୂର୍ଣ୍ଣ ବର୍ଣ୍ଣ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଜାତିବାଦ ଯେତେ ତର୍କବିରୋଧୀ ଓ ନୀତିବିରୋଧୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯୁଗ ଯୁଗ 
ଧରି ତିଷ୍ଠି ରହିବାର ଏକ କାରଣ ହେଉଛି, ପୂର୍ବ ନିର୍ଦଦିଷ୍ଟବାଦୀ' ଜୀବନ ଦର୍ଶନ । ଯେ ଉଚ୍ଚ 
ଜାତିରେ ଜନ୍ନ ନେଇଛି ସେ ତାର ପୂର୍ବ ଜନ୍ନର କର୍ମଫଳ ଯୋଗୁଁ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଣ୍ଣରେ ଜନ୍ମ 
ନେଇଛି, ଯେ ଦଳିତ, ଶୂଦ୍ର ବା ଅତିଶୂଦ୍ର ହୋଇଛି ସେ ତାର ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ଦୁଃଷ୍ମତି ଯୋଗୁଁ 
ଏପରି ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ଏହି ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନର ପରିଣତି ମାତ୍ର ଓ ପୂର୍ବ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଏହାର ଉଲ୍ଲଂଘନ ନୀତି ବିରୋଧୀ ଓ ଧର୍ମବିରୋଧୀ । ଯେଉଁମାନେ ସମାଜ 
ସଂସ୍କାରର ସ୍ଵର ଉଠାଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏହି ପ୍ରକାର ଯୁକ୍ତି ଦିଆଯାଇ ଆସିଛି । 
ଫଳତଃ ଜାତିବାଦ ଏକ ଧାର୍ମିକ ସ୍ଵୀକୃତି ନେଇ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ 
ତିଷ୍ଠି ରହିଛି । କୌଣସି ସାମାଜିକ ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଜାବୁଡ଼ି ଧରିଥିବା ରକ୍ଷଣଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ନିୟମର ସାଦୃଶ୍ଯରେ ବର୍ଭମାନର ସ୍ମିତିକୁ ଅତୀତର କର୍ମ, କର୍ମଫଳ ଓ 
କର୍ରାର କର୍ମଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଦେଖାଯାଏ । 


ଯେଉଁମାନେ ଭାଗ୍ୟ ଓ ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଠବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ସେମାନେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସ୍ଵାଧୀନତା, ମାନବିକ ପ୍ରୟାସ, ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଦ୍ଵାରା ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ କର୍୍ଣତ୍‌ଵବୋଧ 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍‌ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଭାଗ୍ୟ, ନିୟତି, ସମର୍ପଣ, 
ଅସହାୟବୋଧ ହିଁ ଏହି ଜୀବନଦର୍ଶନର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ହୋଇଥାଏ । ଜୀବନରେ ମହାନ 
ହୋଇଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ସଂଚିତ ସୁକର୍ମର ପରିଣତିରୁ 
ଯେ ମହାନ ହୋଇଛନ୍ତି ଏହି ପ୍ରକାରର ଯୁଚ୍ତି ଧାର୍ମିକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଲୋକମାନେ ପ୍ରାୟ 
ଦେଇଥାଛି । କେହି ଇଚ୍ଛା କଲେ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ବା ଗାନ୍ଧୀର ସ୍ତରକୁ ଆସିପାରିବ ନାହିଁ । 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ କେତେ ଜନ୍ମର ସୁକର୍ମର ପରିଣତିରୁ ମହାନ ହେଲେ ଓ ଗାନ୍ଧୀ ସେହିପରି 
ଅତୀତ ଜୀବନର ସଂଚିତ ସୁକର୍ମରୁ ଜଣେ ମହାମ୍ବା ହେଲେ । ଏହି ପ୍ରକାରର ଯୁକ୍ତି 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ କି ? ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପଶ୍ଚାତରେ କ'ଣ ଆଧାର ରହିଛି ? ସକ୍ରେଟିସ୍‌, 
ଗାନ୍ଧୀ ବା କେହି ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ବକନ୍ଧମାନଙ୍କର ସଞ୍ଚିତ ମହାନ କର୍ମର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ 
ଜୀବନରେ ସଫଳ ହୋଇଛନ୍ତି କହିବଂ ଏକ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ । ବରଂ ସେମାନଙ୍କର 
ଜୀବନର ଘଟଣାବଳୀକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ନାନା ପାରିପାର୍ଶ୍ବିକ ପରିସ୍ଥିତି, ସେମାନଙ୍କର 
ଗଭୀର ଚିନ୍ତନ, ଆତ୍ୃ ବିଶ୍ଵାସ, ସତ୍ଯ, ନ୍ଯାୟ ପ୍ରତି ନିଷ୍ଠା ଇତ୍ଯାଦି ନାନା କାରଣର 
ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରଭାବର ପରିଣାମରୁ ସେମାନେ ଇତି ହାସ ପୃଷ୍ଠାରେ ମହାନ ଜୀବନର ଅଧ୍ଵକାରୀ 
ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ । ପୂର୍ବ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟବାଦୀଙ୍କର ଯୁକ୍ତିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୫୯ 


ଏକ ଅରୁଚିକର ଓ ଏପରିକି ଏକ ଅନୂପାଦେୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆସିପାରିବ । ପ୍ରଦତ୍ତ ଉଦାହରଣରେ 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ବିଚାରାଳୟ ଦ୍ଵାରା ମୃତ୍ୟୁ ଦଣ୍ଡ ପାଇବା ( ଏହା ଯେତେ ଅନ୍ୟାୟପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ) ଓ ଗାନ୍ଧୀ ଆତତାୟୀର ଗୁଳିରେ ମୂତ୍ୟୁବରଣ କରିବା ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନର 
ଘଟଣା । ତେବେ ଯଦି ଏଥରୁ ମଧ୍ୟ ଅନୁମାନ କରାଯିବ ଯେ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଓ ଗାନ୍ଧୀ 
ସେମାନଙ୍କ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମ ମାନଙ୍କରେ କାହାକୁ ହତ୍ୟା କରିଥିବେ ବା ପାପ ଅର୍ଜନ କରିଥିବେ 
ଫଳରେ ସେମାନେ ଏପରି ପରିଣତି ପାଇଲେ, ତେବେ ତାହା ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଅରୁଚିକର ସ୍ମିତିକୁ ନେବ । ମୋଟ ଉପରେ କର୍ମ, କର୍ମଫଳ ଓ କର୍ଭାର କର୍ମଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି 
ସହ ଅବିନାଶୀ ଆତ୍କା, ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ, ସଞ୍ଚତ କର୍ମର ଫଳ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାକୁ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
କରାଯାଇ ଯଦି ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବ ତେବେ ସେଥୁରୁ ନକାରାତ୍ସକ ଓ 
ଅରୁଚିକର ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପରିଣତି ଆସିବ । 


ଉପସଂହାରରେ ଏହା କହିବାକୁ ଉଚିତ୍‌ ମନେ କରୁଛି ଯେ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ 
କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ ଉପରେ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ । ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହ ଅବିନାଶୀ 
ଆତ୍ସା, ଜନ୍ଧାନ୍ତରବାଦ, ଇଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ ଇତ୍ଯାଦି ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେଲେ ବହୁ ଅସଂଗତି ଓ 
ଜଟିଳତା ଆସିବ ଓ ପରିଣାମତଃ କର୍ମବାଦ ଅଧକ ରହସ୍ୟମୟ ହୋଇଯିବ । ସେହିପରି 
କର୍ମ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ସହ ପୂର୍ବ ନିର୍ଦଦିଷ୍ଟବାଦକୁ ସଂଲଗ୍ନ କଲେ ଏଥରରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅରୁଚିକର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ଭବ ହେବ । ସୁତରାଂ କର୍ମବାଦ ଏକ ବୈଜ୍ଚାନିକ ସତ୍ୟ ବା କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ 
ଆଧାରିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ । 


ତେବେ କର୍ମବାଦର ଏକ ନୈତିକ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି ଓ ଏହାକୁ ଏକ ନୈତିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ନିଆଯାଇପାରେ ! ଆମର ବିଚାରଶୀଳତା ଓ 
ନୈତିକ ରୁଚିବୋଧରୁ ଆମେ ଆଶା କରେ ଯେ ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ପ୍ରଶଂସା ଓ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ନିନ୍ଦା କରାଯିବା ଦରକାର । ସେହିପରି ସୁକର୍ମକୁ ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି ଓ କୁକର୍ମକୁ ଦଣ୍ଡ 
ମିଳିବା ଆବଶ୍ୟକ । ପୁନଶ୍ଚ କର୍ରଭାର ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବା ଦରକାର, 
ନହେଲେ କର୍ମର କୌଣସି ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କର୍ରା ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବେ 
ନିଜର ବୁଧି ପ୍ରୟୋଗ କରି ଯାହା ନିଷ୍ପରି କରି କରେ ତାହା ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟାୟନର 
ପରିସରଭୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଆମର ନୈତିକ ଅବବୋଧ ଭିତରେ କର୍ଭା ତାହାର ନିଷ୍ପରି 
ମୂଳକ କର୍ମ ପାଇଁ ସଂପୂର୍ଣ ଉତ୍ତରଦାୟୀ | ସୁତରାଂ କର୍ଭାର ସ୍ଵାଧୀନତା, କର୍ମର ମନୋନୟନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜର ନିଷ୍ପରି, ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧ, ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି ବା ଅସ୍ବୀକୃତି, ପୁରସ୍ୟାର 
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Do ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବା ଦଶ୍ିବଧାନ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ କର୍ମବାଦ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେବା ଯୋଗୁଁ କର୍ମବାଦର ଏକ 
ନୈତିକ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । 


ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର କର୍ମର ନୈତିକ ମାନ ଉପରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନର 
ଗୁଣାତ୍ଵମ ମାନ ନିର୍ଭର କରେ | ଯେଉଁ ସମାଜରେ ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ, ବ୍ଯକ୍ତି 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ କରୁଥିବା ସାଧନ ବା 
ପଚ୍ଛାର ପବିତ୍ରତା ନେଇ ଜନମାନସରେ ଶୃଙ୍ଖଳା ଥାଏ ଓ ଏସବୁ ବହୁଳ ଭାବେ 
ବ୍ୟରନ୍ତିମାନଙ୍କର ଆଚରଣରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥାଏ ସେଠାରେ ସମାଜ ଉନ୍ନତ ହୁଏ । 
ଏସବୁ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ଉନ୍ନତ ହେବା ଅନୁଭୂତିରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ । 
ଅପର ପକ୍ଷରେ ନାଗରିକ ବିଶୃଙ୍ଖଳା, ଯେକୌଣସି ପଚ୍ଛା ପ୍ରୟୋଗ କରି ନିଜର ଅଭିଳଷିତ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିବାର ମାନସିକତା ଓ ମଣିଷ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନବୋଧ ପରିବର୍ରେ ବୈଷମ୍ଯ 
ପୂର୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ପ୍ରାବଲ୍ଯ ଯେଉଁଠି ଥାଏ, ତାହା କୌଣସି ଉନ୍ନତ ସମାଜର ଚିତ୍ର 
ଦେଇନଥାଏ । କର୍ମର ଗୁଣାତ୍ଵକ ମାନଦ୍ଵାରା ସମାଜ ଉନ୍ନତ ହୁଏ, ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ 
ଜୀବନର ବିକାଶ ହୁଏ ଓ ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତି ସମାଜରେ ସୁଦୃଢ଼ ହୁଏ । 


କର୍ମବାଦକୁ ଏକ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶର ଭିତି ଉପରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏହାର ଏକ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ମହର୍ଵ ମଧ୍ଯ ରହିବ । କର୍ମର ପରିଣାମ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆଗାମୀ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ଜନ୍ନାନ୍ତରବାଦ ଭାବନାଟି ସଂପୂର୍ଣ ଭାବେ ଏକ ଧାର୍ମିକ କଳ୍ପନା । 
ବରଂ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ମହତ୍ତର କର୍ମ ଆଗାମୀ ପାଢ଼ିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବ ଓ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ବିକାଶରେ ସହାୟକ ହେବ । ସମାଜରେ ମହରର କର୍ମ ବା ନୈତିକ 
ଶୃଙ୍ଖଳା ପ୍ରତି ଯେଉଁ ସ୍ଵୀକୃତି ରହିଛି ତାହା ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ଧାରାରେ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି । 
ସୁତରାଂ ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଯଦି ମହତ୍ତର କର୍ମରେ ବ୍ରତୀ ହେବେ, ତେବେ ସମାଜରେ 
ଉନ୍ନତ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି ହେବ ଓ ସମାଜର ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣ ଘଟିବ । ସମାଜର ନୈତିକ 
ଉତ୍ତରଣ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ତଥା ସମଷ୍ଟିଗତ ଜୀବନ ମହରତ୍ତର, ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ ଓ ଗୁଣାତ୍ସକ 
ପ୍ରଗତି ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବ । 
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ମାନବୀୟ ସଂକଟ ଓ ହେତ୍‌ବାଦ 


ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମ ବିକାଶ ଧାରାରେ ମଣିଷ ସବୁ ସମୟରେ କିଛି ନା କିଛି ସମସ୍ୟା 
ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଆସିଛି । ସଭ୍ଯତା ଯେତେବେଳେ ଆଦିମ 
ସୋପାନରେ ରହିଥିଲା ବା ଆଜି ଯେତେବେଳେ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ୟାଧୁନିକ 
ସ୍ତରକୁ ଆସିପାରିଛି କୌଣସି ସମୟରେ ମଣିଷକୁ ସମସ୍ୟା ଛାଡ଼ି ନାହିଁ । ତେବେ ମାନବିକ 
ସମସ୍ୟା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ, ଗୋଷ୍ଠୀଗତ, ଆଞ୍ଚଳିକ, ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସ୍ତରର ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା ସମଗ୍ର 
ମଣିଷ ସମାଜ ପାଇଁ ବି ହୋଇପାରେ । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ମତରେ ଆମ ଗ୍ରହ ପୃଥିବୀ 
ପ୍ରାୟ ଚାରି ଶହ ପଚାଶ କୋଟି ବର୍ଷ ତଳେ ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଥିଲା ଓ ପୂଥବୀ ପୃଷ୍ଠରେ ପ୍ରାୟ 
ଶହେ କୋଟି ବର୍ଷ ତଳେ ଜୀବନର ଉଦ୍ଭବ ହେଲା । ଜୀବନର ଉପ୍ପରଭି ପର ଠାରୁ 
ନାନା ପାରିବେଶିକ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ବିବର୍ଗନ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ମଣିଷ ଭଳି ଜୀବ ମାନଙ୍କର 
ଆବିର୍ଭାବ ପ୍ରାୟ ଏକ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷ ତଳେ ହୋଇଥିଲା | ତେବେ ପୂଥବୀ ପୃଷ୍ଠରେ ଜଙ୍ଗଲରେ 
ଯାଯାବର ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥିବା ମଣିଷ ପ୍ରାୟ ପାଞ୍ଚହଜାର ବର୍ଷ ଭିତରେ ତଳେ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବେ 
କୃଷି କରି ବଞ୍ଚବା ଆରମ୍ଭ କରିଥିବା ନାନା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୂଶୀଳନରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ଏହି 
ପାଞ୍ଚ ହଜାର ବର୍ଷ ଭିତରେ ଧୀର ମନ୍ଛର ଗତିରେ ନାନା ବିକାଶର ସୋପାନ ଦେଇ 
ମଣିଷ ଆଜିର ସ୍ତରକୁ ଆସିପାରିଛି । ତେବେ ସବୁ ସମୟରେ ନାନା ଆହ୍ବାନ ଓ ପତିକୂଳ 
ସମସ୍ୟା ଭିତରେ ମଣିଷ ଆଗକୁ ଆଗକୁ ଚାଲିଛି । ସ୍ଥାୟୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ, ଭାଷାର 
ବ୍ୟବହାର ଓ ବୁଦିର ପ୍ରୟୋଗ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମ ବିକାଶ 
ହୋଇଛି । କାଳକ୍ରମେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀର ବିଭିନ୍ନ ପରମ୍ଭରା, ଭାଷା, ନୀତିବୋଧ, ଚଳଣି 
ଇତ୍ୟାଦି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ପରିଣାମତଃ ବିଭନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ନେଇ ବହୁ 
ଅତୀତରୁ ଗୋଷ୍ଠୀ-ବିଦ୍ଵେଷ ସମାଜରେ ରହିଆସିଛି । ସଭ୍ୟତା ଏବେ ବହୁ ଆଗକୁ ଯାଇଥଲେ 
ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ସମାଳରୁ ଜାତି, ଭାଷା, ଜାତୀୟତା, ଧର୍ମକୁ ନେଇ ରହିଥୁବା ଗୋଷ୍ଠୀ କନ୍ଦଳର 
ବିଲୋପ ହୋଇନାହିଁ । ଏହା ସହିତ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବେ ମଣିଷ ସମାଜ ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟା ଓ 
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ସଂକଟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଆସିଛି । ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଜୀବନ ସହିତ ଯେଉଁ ସବୁ 
ସମସ୍ୟା ସନ୍ଧିହିତ ହୋଇରହିଛି ତାହାର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା ସହ ହେତୁବାଦୀ 
ଜୀବନଦର୍ଶନ କିପରି ମଣିଷକୁ ସର୍ବଦା ଆଗକୁ ଯିବାକୁ ବାଟ ଦେଖାଇବା ସହ ସଭ୍ଯ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଛି, ତାହାର କିଞ୍ଚତ ଆଲୋଚନା କରାଯିବାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ରଖାଯାଇଛି । 


ସବୂ ସମାଜରେ ଓ ସବୁ ଯୁଗରେ ମଣିଷ ପାଇଁ ବଡ଼ ସଙ୍କଟ ହେଉଛି “ ସୀମିତ 
ସମ୍ବଳ । ଏକ ସୁସ୍ଥ ଜୀବନ ଯାପନ ପାଇଁ ମଣିଷର ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ହେଉଛି ଖାଦ୍ୟ, 
ବସ୍ତ ବାସସ୍କାନ ଓ ଚିକିତ୍ସା । ସଭ୍ୟତାର ଆଦିକାଳରେ ମଣିଷକୁ ଖାଵ୍୍ୟ ପାଇଁ ନାନା ପ୍ରୟାସ 
କରିବାକୁ ପଡୁଥିଲା ଓ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ଜନିତ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତି ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରୁଥିଲେ । 
ଆଜି ଏତେ ବିକାଶ ପରେ ମଧ୍ଯ ତୃତୀୟ ବିଶ୍ଵର ଅନେକ ଦେଶରେ କେତେ ମଣିଷ 
ବୁଭୁକ୍ଷୁ ହୋଇ ରହୁଛନ୍ତି । ଅନେକ ବ୍ୟର୍ତି ଚିକିତ୍ସାର ସୁଯୋଗ ପାଉନାହାନ୍ତି । ସମାଜରେ 
ଅପପୁଷ୍ଠିରେ କେତେ ଶିଶୁ ଶିକାର ହେଉଛନ୍ତି । ଅନେକ ବ୍ଯକ୍ତି ନିରକ୍ଷର. ରହିଛନ୍ତି ବା 
ମାଧ୍ୟମିକ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରୁ ଅଭାବ ଓ ଅନାଟନ ଯୋଗୁଁ ଶିକ୍ଷା ଛାଡୁଛନ୍ତି । ଆମ ଦେଶର 
ସହରମାନଙ୍କରେ ଅଗଣିତ ମଣିଷ ସୁମ ବା ଝୁମ୍ପୁଡ଼ିରେ ଉପମାନବୀୟ ସ୍ତରରେ ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚୁଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ ହେଲେ ଏକ ସୁସ୍ଥ ଜୀବନ ବ୍ଞ୍ଚହୁଅନ୍ତା ସେଥିରୁ 
ସେମାନେ ବଞ୍ଧତ ହୋଇ ରହୁଛନ୍ତି । ସୀମିତ ସମ୍ବଳ ଯୋଗୁଁ ସବୁ ମଣିଷଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା 
ପୂରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି । 


ସେହିପରି ପ୍ରକୃତି ସଂପର୍କରେ ଓ ଜୀବନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ସର୍ବଦା 
ସୀମିତ ଥିବା ମନେ ହୁଏ । ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ ମଣିଷ ତାର ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ କରେ, 
ପ୍ରକୃତି ସମ୍ଦନ୍ଧରେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଯେତେ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥିଲେ ବି ପ୍ରକୃତି ମଣିଷ ପାଇଁ 
ରହସ୍ୟମୟ ହୋଇରହିବା ମନେ ହୁଏ । ପ୍ରକୃତିର ଜଟିଳତା ଓ ବିଶାଳତା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ମଣିଷର ସଂପୂର୍ଣ କର୍ଚ୍ତଵ ପ୍ରାୟ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 
ଏତଦ୍ବ୍ୟତୀତ ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଆମ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ସଂସାଧନ ଆମେ ପାଇଥାଏ, 
ସେହି ପ୍ରକୃତିର ଉଗ୍ର ରୂପରେ ସମୟରେ କୌଣସି ଅଂଚଳରେ ଧ୍ଵଂସର ତାଣ୍ଡବ ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ । ବାତ୍ୟା, ବନ୍ଯା, ଭୂକମ୍ପ, ସୁନାମି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକରେ ମଣିଷ ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଜର୍ଜରିତ ହୁଏ । ସେହିପରି ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ମଣିଷ ନାନା ରୋଗ, ମହାମାରୀରେ 
ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୁଏ ! ଆଧୁନିକ ଚିକିସ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ ସନ୍ଗେ ଏବେ ବି ସଂସାରରେ ନାନା ମଣିଷ 
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ନାନା ରୋଗରେ ଶିକାର ହୋଇଥାନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରକୃତି ଯେଉଁପରି ପ୍ରଦୂଷିତ ହୋଇଚାଲିଛି 
ଓ ବାୟୁମଣ୍ଡଳର ଉତ୍ତାପ ବଢ଼ିଚାଲିଛି ତାହା ମଧ୍ୟ ଜୀବନ ପାଇଁ ଆହ୍ବାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଚାଲିଛି । 
ପରିବେଶବିତ୍‌ମାନେ ଭବିଷ୍ୟତ ନେଇ ଅନେକ ଆଶଙ୍କା ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଯଦି 
ଭୂମଣ୍ଡଳର ପରିବେଶ ଏହି ଧାରାରେ ପ୍ରଦୂଷିତ ହୋଇଗାଲେ ତେବେ ଭଦବିଷ୍ଯତରେ 
ପୃଥିବୀ ଗ୍ରହରୁ ମଣିଷର ସତ୍ତା ଲୋପ ପାଇଯିବ । ଭୁମଣ୍ଡଳରେ ଜୀବନର ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ନେଇ 
ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଯେ ସୀମିତ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । 


ସୀମିତ ସମ୍ବଳ, ସୀମିତ ଞ୍ଞାନ ସହ ସୀମିତ ବିଚାରଶୀଳତା ହିଁ ମାନବୀୟ ସଂକଟର 
ଅନ୍ୟ ଏକ ଦିଗନ୍ତ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ମଣିଷ ବୁଛିମାନ ଓ ବିଚାରଶୀଳ, ମଣିଷ 
ନିଜର ବୁି ଯୋଗୁଁ ଏକ ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରୁ ଆକି ଏକ ଉନ୍ନତ ସ୍ମିତିକୁ ଆସିପାରିଛି । 
ଇତର ପ୍ରାଣୀମାନେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷ ତଳେ ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ରହିଥିଲେ ଆଜି ମଧ୍ଯ ସେହି 
ସ୍ତରରେ ବଞ୍ଚଛନ୍ତି | ଗାର, କୂକୂର, ମାଙ୍କଡ଼, କାଉ ଇତ୍ଯାଦି ଇତର ଜୀବଙ୍କ 
ଜୀବନଶୈଳୀରେ କିଛି ପରିବର୍ଭନ ହୋଇନାହିଁ । କିନଧୁ ମଣିଷ ? ମଣିଷ ନିଜର ବୁଦି 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ଉନ୍ନତିର ସୋପାନରେ ସର୍ବଦା ଅଗ୍ରସର ହୋଇଚାଲିଛି । ଖାଦ୍ୟ, ପୋଷାକ, 
ଗହ, ରୁଚିବୋଧ, ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ମଣିଷର ଜୀବନ 
ଶୈଳୀରେ ପରିବର୍ଭନ ସର୍ବଦା ସଂଘଟିତ ହୋଇଚାଲିଛି । ମଣିଷର ଏହି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ବିଶିଷ୍ଟ ଗ୍ରୀକ ଦାର୍ଶନିକ ଆରିଷ୍ଟଟଲ (ଖୀ.ପୁ ୩୮୪ରୁ ୩୨ | 
ମଣିଷର ସଂଜ୍ଞା ଦେବାକୂ ଯାଇ କହିଥିଲେ, ‘ମଣିଷ ହେଉଛି ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ପ୍ରାଣୀ 
ତେବେ ମଣିଷ ସମାଜରେ ରହିଥିବା ରାଶି ରାଶି କୁସଂସ୍କାର, ଅହେତୁକ ଭାବନା, ଅନ୍ୟାୟ 
ଓ ଅମାନବିକତାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକ ବର୍ତ୍ଛାଣ୍ଡ 
ରସେଲ ( ୧୮୭୨-୧୯୭୦) ସବୁ ମଣିଷ ଯେ ବିଚାରଶୀଳ ଏଥୁରେ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠାଇଥିଲେ ! ତାଙ୍କର ମତରେ ଯଦି ପ୍ରକୃତରେ ମଣିର୍ଷମାନେ ବିଚାରଶୀଳ ହୋଇପାରନ୍ତେ 
ଆମ ସଂସାର ଅଧକ ସୁନ୍ଦର ଓ ପ୍ରୀତିମୟ ହୋଇଉଠଚ୍ତା । କିନ୍ତୁ ପରିତାପର ବିଷୟ ଯେ 
ମଣିଷ ସମାଜରେ ବହୁ ଅନ୍ୟାୟ, ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକା ରହିଛି ଓ ତାହାର ମୁଖ୍ଯ କାରଣ 
ହେଉଛି ମଣିଷର ବିଚାରଶୂନ୍ୟ ଆଚରଣ ! ଦୁଇ ଦୁଇଟି ବିଶ୍ଵ ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାନକ ସ୍ପିତିକ୍ୃ 
ଅନୁଭବ କରି ମାନବ ଦରଦୀ ରସେଲ ମଣିଷର ବିଚାରଶୀଳତା ନେଇ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଥିଲେ । 
ଏହି ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ ଜଣେ ଆମେରିକୀୟ ଦର୍ଶନ ଅଧ୍ୟାପକ ବାରୋସ ଡ଼ନ୍ହାମ୍‌ “କାଛନିକ 
କାହାଣୀ ବିରୁଦ୍ଧରେ ମଣିଷ' (Man against Myth) ନାମରେ ଏକ ପୁସ୍ତକ ଲେଖୁଛନ୍ତି । 
ଡ଼ନହାମ୍‌ ଗୁଡିଏ କାଳ୍ପନିକ କାହାଣୀ ବା ମିଥ୍‌ କିପରି ସମାଜରେ ବହୁ ଦୁଃଖର କାରଣ 
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ହୋଇଛି ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଇଛନ୍ତି ¦ ନାନା ମିଥ୍‌ ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ ମିଥ୍‌ ହେଉଛି କେତେକ 
ନୃବଂଶୀୟ ଜାତି ଉନ୍ମଷ୍ଟ ଓ ଅନ୍ୟ ଜାତିଗୁଡ଼ିକ ନିକୃଷ୍ଠ । ଏହି ଭାବନା ବହୁ ସମାଜରେ 
ରହିଛି ଓ ବହୁ ଦୁଃଖର କାରଣ ହୋଇଛି । ଜର୍ମାନୀର ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଶାସକ ହିଟଲର 
ବିଶ୍ଵାସ କଲେ ଯେ ଜର୍ମାନ ଜାତି ହେଉଛି ଶୁଦ୍ଧ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ସେମାନଙ୍କ ରକ୍ତରେ ଶୁଦ୍ଧତା 
ରହିଛି । ସେମାନେ ଏକ ଉକ୍ସଷ୍ଟ ଜାତି ହୋଇଥବାରୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ଶାସନ 
କରିବାର ଅଧକାର ସେମାନଙ୍କର ରହିଛି । ଏହିପରି ଏକ ମିଥ୍‌ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ 
ଏକ ବିଶ୍ବଯୁ୍ଧ ସେ ପୂୃଥ୍‌ବୀ ଉପରେ ଲଦି ଦେଇଥିଲେ ! ସେହି ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାନକ ପରିଣତି 
କେତେ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶାର କାରଣ ହୋଇଛି ତାହା କହିବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ । ସେହିପରି 
ଏକଦା ଗୋରା ଆମେରିକୀୟମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ଯେ ସେମାନେ କଳା ନିଗ୍ରୋଙ୍କ 
ତୁଳନାରେ ଉକ୍ସଷ୍ଟ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ଗୋରା ଆମେରିକୀୟମାନେ 
ନିଗ୍ରୋମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅକଥନୀୟ ଅତ୍ୟାଚାର କରିଛନ୍ତି ଓ ସେହି ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଶ୍ରେଣୀକୁ 
ଦାସତୃର ବେଡ଼ି ପିନ୍ଧାଇଛନ୍ତି । ଭାରତବର୍ଷରେ ତଥାକଥତ ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଲୋକମାନେ 
ଦଳିତ ଓ ଶୂଦ୍ରମାନଙ୍କୁ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ପଦ ଦଳିତ କରି ରଖୁଛନ୍ତି ଓ ସର୍ବନିମ୍ନ 
ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରରୁ ବଞ୍ଚତ କରିଛନ୍ତି । ଗୁଡ଼ିଏ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ବା ମିଥ୍‌ ଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଗୋଟିଏ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅନ୍ଯ ଗୋଷ୍ଠୀ ଉପରେ ଅକଥନୀୟ 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଲଦି ଦେଇଛି । ମଣିଷ ନିଜର କେତେକ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ବାସକୁ ସତ୍ଯ 
ବୋଲି ଧରି ନେଇ ସଂସାରରେ ନାନା ଦୁଃଖର ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଠି କରିଛି । ସୀମିତ ବୁଦ୍ଧି ଓ 
ସୀମିତ ବିଚାରଶୀଳତା ହିଁ ଅନେକ ମାନବୀୟ ସଂକଟକୁ ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଟି କରାଇଛି । 


ମାନବୀୟ ସଂକଟର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦିଗ ହେଉଛି ମଣିଷର ସୀମିତ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ! 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ରହିଛି ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃରି ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ତେବେ 
ସମାଜର ସାଧାରଣ ମଣିଷ ନିଜର ପରିବାରର ଭଲ ମନ୍ଦ ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ରହେ | ସମାଜର 
ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ବଶାରେ ବ୍ୟଥିତ ହୁଅନ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟର ଦୂଃଖ ଦୂର ପାଇଁ 
ସହାନୁଭୂତିର ହାତ ବଢ଼ାଇଥାନ୍ତି । ତେବେ ପରିତାପର ବିଷୟ ସମାଜରେ ଯେତେ ଦୁଃଖ, 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ରହିଛି ତାହାର ଅନେକ କାରଣ ମଣିଷ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ହେଉଛି । ପ୍ରକୃତି ଆମକୁ 
ଯେତେ ଦୁଃଖ ଦିଏ ନାହିଁ ତା ଅପେକ୍ଷା ମଣିଷ ହିଁ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖର ଅଧ୍ବକ କାରଣ ହୁଏ । 
ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ, ନିଶୁରତ୍ରା, ହୃଦୟହୀନତା, ଉଚ୍ଟଟନୀଚ ଭେଦଭାବ, ନାନା ବିଦ୍୍ଷ, 
ଘୃଣା, ଆମ ସଂସାରରେ ବା ମଣିଷ ସମାଜରେ କିଛି କମ୍‌ ନାହିଁ । ଧର୍ମ, ଜାତୀୟତା, 
ଆଞ୍ଚଳିକତା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ଆମ ସଂସାର ବହୁବାର ରକ୍ତରାଞ୍ଜତ ହୋଇଛି । ଇତିହାସରେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୬୫ 


ଜଣେ ଜଣେ ଆଲବଟ ସ୍ଵାଏତଜର, ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧୀୟ ମଦର ଟେରେସାଙ୍କ ପରି ମହାନ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ଯେଉଁ ମାନବିକତାର ବାର୍ଭା ଦେଇଛନ୍ତି ତାହା ସାମାଜିକ 
ଜୀବନଧାରାରେ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇନାହିଁ । ସେମାନେ ଆମ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ପୁରୁଷ ହୋଇରହିଛନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ସମାଜରେ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା, ଅନ୍ୟାୟ, ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଚାର ସଟ୍ଟ ଯୁଗରେ ରହିଆସିଛି 
ଯାହାକି ସମାଜରେ ନାନା ଦୁଃଖର କାରଣ ହୋଇଛି । ମଣିଷର ସମ୍ଭେଦନଶୀଳତା ବ୍ୟକ୍ତି, 
ପରିବାର ବା ନିଜର ଗୋଟିଏ ! କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହିଛି, ଏହା 
ସର୍ବ ଜନବ୍ୟାପୀ ହୋଇପାରୁନାହିଁ । 


ପରିଣାମତଃ ମାନବୀୟ ସଂକଟ ସଭ୍ୟତାର ପହିଲି ପର୍ବରୁ ଆଜିର ଅତ୍ଯାଧୁନିକ 
ଯୁଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସର୍ବଦା ରହିଆସିଛି ଓ କେବେହେଲେ ଏକ ସଂକଟ ରହିତ ବିଶ୍ଵ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇନାହିଁ । ସଭ୍ୟତା ଯେତିକି ଆଗକୁ ଯାଉଛି ନୂଆ ନୂଆ ସମସ୍ୟା ଓ ସଂକଟର ଉତ୍ତବ 
ହେଉଛି । ତେବେ ମଣିଷର ବିଚାରଶୀଳତା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ମଣିଷ ନିଜ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ 
ପାଇଁ ପନ୍ଛା ବାହାର କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । 


ସଭ୍ୟତାର ପହିଲି ପର୍ବ ଠାରୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଭ୍ୟତାକୂ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ମୌଳିକ 
ଅବଦାନ ଯୋଗୁଁ ଜୀବନଧାରଣ ମାନରେ ଉନ୍ନତି ଆସିଛି ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ବିଚାରଶୀଳ 
କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଚିନ୍ତାନାୟକ | ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶକୁ ଅବବୋଧ କରିବା ବା ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି 
କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ ନିଜର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଆଣି ତାହାକୁ ଜୀବନ ପାଇଁ ଉପଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ 
କିଛି ମଣିଷ ସବୁ ଯୁଗରେ କୌତୂହଳୀ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି ସାମାଜିକ ସ୍ପିତି ଓ 
ସମସ୍ୟାକୁ ବୁଝି ଉନ୍ନତ ଜୀବନଶୈଳୀ ପାଇଁ ପନ୍ଛା ନିର୍ଦୟ କରିବାକୁ ସେମାନେ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ସେହି ପ୍ରୟାସ କୌତୂହଳତା ଓ ବିଚାରଶୀଳତାରୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । ଯେଉଁମାନେ 
ଜୀବନକୁ ଅଧ୍ୟକ ସରସ ସୁନ୍ଦର କରିବା ପାଇଁ ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ, ନୀତିବୋଧ, ସାମାଜିକ 
ସଂଗଠନ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୂଆ ନୂଆ ବିଚାର ସୃଷ୍ଟି କରିଛନି ଓ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହାୟକ ହୋଇଛନ୍ତି ସେହିମାନେ ହିଁ ସଭ୍ୟତାର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ । 
ସେମାନେ ଯେଉଁ ଦେଶ, ଭାଷା ବା ଧର୍ମର ବ୍ୟକ୍ତି ହୁଅନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି ସେମାନେ ହିଁ 
ବିଶ୍ଵମାନବ । ସେମାନଙ୍କର ଅବଦାନର ପରିଣାମରୁ ସଭ୍ଯତାର କ୍ରମୋନ୍ସତି ଘଟିଛି ଓ 
ଜୀବନ ଅଧକ ସୁଖମୟ ହୋଇଛି । 


ଇତିହାସରେ ହେତୁବାଦୀମାନେ ହିଁ ଏହି ବିଶ୍ଵମାନବିକତାର ପ୍ରତିନିଧ୍ୟ । ସେମାନେ 
ହିଁ ବିଶ୍ଵଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ଏକ ସୁଖ ଶାନ୍ତିମୟ ବିଶ୍ବର ସ୍ଵପ୍ନ ଦ୍ରଷ୍ଟା । କିନ୍ତୁ ଇତିହାସର ଏହା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


DD ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଏକ ବିଡ଼ମ୍ବନା ଯେ ଏହିପରି ବହୁ ମନୀଷୀଙ୍କୁ ଖଣ୍ଡାଧାରରେ ଚାଲିବାକୁ ହୋଇଛି , 
କାଠଗଡ଼ାରେ ଛିଡ଼ା ହେବାକୁ ପଡ଼ିଛି ଓ ନାନା ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଜର୍ଜରିତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଛି । 
ଏହି ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଶିଷ୍ଟ ଆମେରିକୀୟ ଲେଖକ ଜେମେସ୍‌ ଏ. ହଟଙ୍କର ଗୋଟିଏ 
ପୁସ୍ତକକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରୁଛି । ପୁସ୍ତକଟି ହେଉଛି “ ' ଦୁଇ ହଜାର ବର୍ଷର ଅବିଶ୍ବାସ” (Wo 
Thousand Years of Disbelief) | ସେ ସେହି ପୁସ୍ତକରେ ସଭ୍ୟତାକୁ ମୌଳିକ 
ଅବଦାନ ଦେଇଥବା ବହୁ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅବଦାନ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି 
ତେବେ ସେମାନେ ହିଁ ନିଜ ସମସାମୟିକ ସମାଜର ଅନେକ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ, 
ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ଓ ରକ୍ଷଣଶୀଳତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉଠାଇଛନ୍ତି ଓ ସେଥୁପାଇଁ କେତେକଙ୍କୁ 
ନିଜ ଜୀବଦଶାରେ ବହୁ ଯନ୍ତ୍ରଣା ସହିବାକୁ ହୋଇଛି । ସେମାନେ ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ପିତିର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନିଜର ବିଚାର ଓ ଆଦ୍ଵ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟୟ ନେଇ ଦୃଢ଼ ରହିଛନ୍ତି । ସେହି 
ମାନଙ୍କର କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାର ଓ ନୂତନ ଆବିଷ୍କାର ନେଇ ଜ୍ଞାନର ଅଭିବୃଦି ହୋଇଛି, 
ନୂତନ ପ୍ରଯୁକ୍ତର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଛି । ସାମାଜିକ ଜାବନ ପ୍ରବାହରେ ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ବିକାଶ ହୋଇଛି ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଜୀବନରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ଆଦର୍ଶର ଅଭ୍ୟୁଦୟ 
ହୋଇଛି । ଲେଖକ ଏହି ପୁସ୍ତକରେ ଯେଉଁ ମାନଙ୍କ ଅବଦାନର ଟିପ୍ପଣୀ ଦେଇଛନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଆମେ କେତୋଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରିପାରିବା । ସେମାନେ ହେଲେ 
ଦାର୍ଶନିକ, ବୈଜ୍ଞାନିକ, ସାହିତି୍ଯକ, ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିଜ୍ଞ ଓ କ୍ରାନ୍ଥିକାରୀ ବିଚାରକ । ତେବେ 
ଏମାନେ ନିଜର ଜୀବନଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଲେ ହେତୁବାଦୀ ଓ ପ୍ରଜ୍ଞାବାଦୀ ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀ । 
ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ଭିତରେ କେତେକ ପ୍ରମୁଖ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ହେଲେ ସକ୍ରେଟିସ୍‌, ସ୍ବିନୋଜା, 
ଡାଭିଡ ହ୍ୟୁମ୍‌ ଜନ ଡ଼ିଜେ, ବର୍ଟ୍ରାଣ୍ଡ ରସେଲ, ଏଜେ ଏୟାର ଓ ଆହୁରି ଅନେକ । 
ସାହିତ୍ୟିକ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରହିଛନ୍ତି ଓମାର ଖାୟାମ୍‌, ସେକସ୍ପିୟର, ପିବି ସେଲି, 
ଟଲଷ୍ଟୟ, ନିତସେ, ବର୍ଣ୍ଣାତ ସ ଇତ୍ୟାଦି । ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେ ବୃନୋ, 
ଏଡ଼ିସନ, ଗାଲିଲିଓ, ଡାରୱନ, ଆଇନଷ୍ାଇନଙ୍କ ପରି ବୈଜ୍ଞାନିକଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 
ସେହିପରି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଚିନ୍ତାନାୟକ ଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେ ସିମଗଣ୍ଡ ଫ୍ରଏଡ଼, କାର୍ଲମାକ୍‌, ସାର୍ତତରେ 
ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି । ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିଜ୍ଞଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି 
ଭୋଲଟାୟାର, ନେପୋଲିୟନ, ଆହ୍ରାହମ୍‌ ଲିଙ୍କନ, ଜନ୍‌ ଷ୍କୁଆଟ ମିଲ, ଇଙ୍ଗରସଲ, 
ବ୍ରାଡଲାଫ ଇତ୍ଯାଦିଙ୍କୁ । ଏହି ସମସ୍ତେ ହେଲେ ପ୍ରଜ୍ଞାଦୀପ୍ତ ହେତୁବାଦୀ ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ମଣିଷ ସଭ୍ୟତାକୁ ଅମୂଲ୍ୟ ଅବଦାନ ରହିଛି । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୬୭ 


ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରଜ୍ଞାଦୀପ୍ର ବୂଵ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କର ଅବଦାନ ଓ ଜୀବନୀ ନେଇ ରାଶି ରାଶି 
ପୁସ୍ତକ ରହିଛି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଜର ଵୌଦ୍ଧିକ ବା ନୈତିକ ଅବଦାନ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ 
କ୍ରାନି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇତିହାସରେ ଅମଳିନ ରହିଛନ୍ତି । ତେବେ ଏଠାରେ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ 
ପ୍ରତି ରହିଥିବା ହେତୁବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବିଷୟରେ ଆମେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ସୂଚନା ମାତ୍ର ଦେବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିବା । ଅବଶ୍ୟ ଏହି ବିଚାରଦୀପ୍ର ହେତୁବାଦୀ ଗଣ ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗର ଓ ପ୍ରାୟତଃ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଥବା ବିଭିନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ରର । ସୁତରାଂ ସେମାନଙ୍କ ସମସାମୟିକ ସାମାଜିକ 
ସ୍ଥିତି ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ପରିବେଶ ଯାହା ଥଲା ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ ନିଜର ବୈଚାରିକ 
ଅବଦାନ ଦ୍ଵାରା କିନ୍ତୁ ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଉନର ସୂତ୍ରପାତ କରିଛନ୍ତି । ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ 
ନିଜ ଯୁଗରେ କିଛି କ୍ରାନ୍ତିର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ସମାଜକୁ ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ 
ଗମ୍ଭୀର ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ି । ଫଳତଃ ନିଜ ଯୁଗର କେତେକ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପଥ ଦେଖାଇବା ସହିତ ମାନବୀୟ ସ୍ମିତିରେ ଉନ୍ନତି ସାଧନ ପାଇଁ ମୌଳିକ 
ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | 


ମୋଟାମୋଟି ଭାବେ ଏମାନେ ଯେଉଁ ଜୀବନଦର୍ଶନର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି 
ତାର ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ଯ ହେଉଛି “ ମଣିଷ ନିଜ ପ୍ରୟାସରେ ତାର ସଂସାରକୁ ଉନ୍ନତ 
କରିପାରିବ ।” ସଭ୍ୟତାର ଆରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମାଜରେ ଯାହା କିଛି ଉନ୍ନତି 
କ୍ରମବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଛି ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର 
ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ପ୍ରୟାସ ଓ ସାଧନା । ବିଭିନ୍ନ ମହାମାରୀ ରୋଗରୁ ମଣିଷକୁ ରକ୍ଷା କରିବା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ, ଗମନାଗମନର ବିକାଶ ପାଇଁ ହେଉ, ରାଜତନ୍ତ୍ର ବା ସାମନ୍ତବାଦ 
ବଦଳରେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ସବୁ ସ୍ତରରେ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସରୁ ହିଁ 
ଏସବୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଏସବୁର ବିକାଶ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ବହୁ ପରେ 
ଆସିଛି । ଏଗୁଡ଼ିକ ସଭ୍ୟତାର ଆରମ୍ଭରୁ ନାହିଁ ବା ସ୍ବର୍ଗରୁ ଖସି ନାହିଁ । ଏହା ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଛି ମଣିଷର ବୌଦିକ ବିଚାରଶୀଳତାରୁ । ସେହିପରି ନୀତି, ଆଦର୍ଶ, ମୂଲ୍ୟବୋଧ, 
ମାନବିକତା, ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ଇତ୍ୟାଦି ମଣିଷର ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ଓ ଅନୁଭୂତିରୁ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ନୈସର୍ଟିକ ସୁଖ-ଶାନି ପାଇଁ ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଯେ ଆବଶ୍ୟକ ଏହା ହିଁ ମଣିଷର ଅନୁଭୂତିରୁ ସ୍ତଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ସମାଜରେ 
ନୈତିକ ଆଚରଣ ଯେ ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ଏହା ହିଁ କ୍ରମେ ସମାଜରେ 
ବିକଶିତ ହୋଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜରେ ହୁଏ ତ କେତେକ ଅପରାଧ ଓ ଅନୈତିକତା 
ରହିପାରେ, ତେବେ ଏହା ସାମାଜିକ ସ୍ପିରତା ଓ ସଭ୍ୟ ଆଚରଣର ଯେ ପରିପନ୍ଛୀ ଏହାହିଁ 
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D୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ବୌବ୍ଧିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଛି । କୌଣସି 
ସଭ୍ୟ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଅନୈତିକତାର ପ୍ରସାରକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେବ ନାହିଁ ବରଂ ଏ ସବୁର 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ପାଇଁ ଆଇନଗତ ସ୍ତରରେ ପ୍ରୟାସ କରିବ | ତେବେ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ହେତୁବାଦୀ 
ବୁବିଜୀବୀଗଣ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ କୌଣସି ଭଶ୍ଵରୀୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ ନକରି 
ବରଂ ସେ ସବୁକୁ ନାଗରିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବେ । 
ନୈତିକତା ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରବୋଧରେ ଏକ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟ (Social Obli- 
gation) ଏହା ସହିତ ଧର୍ମ, ଭଶ୍ବର, ପାରଲୌକିକ ସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ 
ନାହିଁ । 

ହେତୁବାଦୀମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ କୌଣସି ପାରଲୌକିକ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏହିକ ଜୀବନର ସୁଖଶାନ୍ତି ପାଇଁ ଉଦିଷ୍ଟ । ନୈସର୍ଗିକ ସୁଖ, ଶାନ 
ଓ ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଧ୍ଷେୟ । ଆମର ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ କିପରି ଅଧକ ମାନବିକ, ନାତିପୂର୍ଣ ଓ ଅଧୁକ ଗଣତାନ୍ତିକ କରିହେବ ଏହା ହିଁ 
ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ସେମାନେ ମୁକ୍ତି ବା ମୋକ୍ଷର ଆଦର୍ଶର ପ୍ରବକ୍ତା ନୁହଁନ୍ତି 
ବରଂ ମର୍ଯ୍ୟାଦାପୂର୍ଣ ଜୀବନର ପ୍ରବକ୍ତା, ସେମାନେ ମଣିଷର ସ୍ଵର୍ଗବାସ ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ନଦେଇ ବରଂ ନୈସର୍ଗିକ ସୁଖଶାନ୍ତି ଉପରେ ହିଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାନ୍ତି | ବସ୍ତୁତଃ ସେମାନେ 
ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ହେତୁ ସର୍ବଜନହିତୈଷୀ ଆଦର୍ଶକୁ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଅନ୍ତି । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ଭାତ୍ଧତ୍ଵର ବନ୍ଧନରେ ଯୋଡ଼ିବାକୁ ସେମାନେ ସ୍ଵପ୍ନ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶ ବା ବିଚାରବୋଧ ମଣିଷ - ମଣିଷ ଭିତରେ ବିଭେଦ ସୃଷ୍ତି 
କରେ, ପ୍ରାଚୀର ଛିଡ଼ା କରାଏ, ବିଦ୍ଵେଷ ମନୋଭାବ ଆଣେ ତାହା ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନ 
ଦର୍ଶନର ପରିପନ୍ଛୀ ହୋଇଥାଏ । ହେତୁବାଦୀ ମାନେ ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟକୁ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ୟକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତିର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ଆତ୍ସ 
ସମ୍ମାନ ବୋଧକୁ ହେତୁବାଦୀମାନେ ସବୁଯୁଗରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଆସିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ବାଧୀନତା ଓ ଆତ୍ଧମର୍ଯ୍ୟାଦାର ଗୁଣଗାନ ହେତୁବାଦୀମାନେ ସର୍ବଦା କରି ଆସିଛନ୍ତି । 
ଯାହା ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ନ୍ୟୁନ କରେ, ତାହା ହେତୁବାଦୀ ବିଚାର ଧାରାର ପ୍ରତିକୂଳ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ହେଡ଼ୁବାଦୀମାନେ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଇ ଏହି ଜୀବନକୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରୀତିପଦ ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି 


ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେତୁବାଦୀ ମାନସିକତା ମୁକ୍ତ ମନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସର୍ବଦା ଏକ ମୁକ୍ତ ମନ ପୋଷଣ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ DC 


କରିଥାଏ ! ଯାହା ଅନୁଭବ ଆଧାରରେ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ପରୀକ୍ଷଣ ଦ୍ଵାରା ସମର୍ଥୃତ ସେହି 
ଞ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣ ଯୋଗ୍ଯ । ଶାସ୍ତ ପୁରାଣ, ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ର ବାଣୀକୁ ବିନା ପରୀକ୍ଷଣରେ ଏହା 
ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ ବା ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ଶାଶ୍ବତ ବା ଚିରନ୍ତନ ବୋଲି ନିଏ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନର 
ଯେଉଁ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରଣାଳୀ ରହିଛି ସେହି କଷଟିରେ ପରୀକ୍ଷିତ ନହେଲେ ତାହା ଜ୍ଞାନ 
ପଦବାଚ୍ୟ ନୁହେଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ପରୀକ୍ଷିତ, ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ସମର୍ଥତ, ବସୁନିଷ୍ଣ ଓ 
ପ୍ରାୟତଃ ସାର୍ବଜନୀନ | ତେବେ ବିଜ୍ଞାନ ଜଗତ ସଂପର୍କରେ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଜ୍ଞାନ ଦେଇଥାଏ 
ଓ କୌଣସି ଜ୍ଞାନକୁ ଚିରନ୍ତନ ବା ଶାଶ୍ବତ ବୋଲି ସେଥୁରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ । 
ଜଗତ ସଂପର୍କରେ ଆମର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଯେତିକି ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ଚାଲିଥାଏ ଆମର 
ଜ୍ଞାନର ପରିସର ସେତିକି ବୃଦ୍ଧି ହେଉଥାଏ | ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଟ୍ଗୀର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଆଜି ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭୂତ ବିକାଶ ହୋଇଟାଲିଛି । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଯାହା ତଥ୍ଯୟଂଆଧାରିତ ଓ ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ତାହା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ । 
ସୁତରାଂ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଏହାର ନିଜସ୍ବ ପ୍ରଣାଳୀରେ ସଂଶୋଧନାତ୍ୃଵକ (Self 
ଠଠୋ୮6tive) | ବସୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହେତୁବାଦ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏହି 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ସମାର୍ଥବୋଧକ । ସେମାନଙ୍କର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ସମାନ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନୁରଭ୍ଥି ଓ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ହିଁ 
ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନର ସାରମର୍ମ । ହେତୁବାଦୀମାନେ ସବୁ ସଭ୍ୟତାରେ ଓ ସବୁ ଯୁଗରେ 
ମଣିଷକୁ ବିଚାରଶୀଳ, ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ଓ ସମାଜ ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟୀ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛିନ୍ତି 
ଏହି ପ୍ରକାରର ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ ଅନେକ ଆଲୋଡନ ଆଣିଛି ସତ, 
ହେଲେ ପରିତାପର ବିଷୟ ଏହା ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇପାରିନାହିଁ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଛି ଓ ସେହି ପ୍ରତିବନ୍ଧନ ଅନେକାଂଶରେ ଧର୍ମଭିଭିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିରୁ ହିଁ 
ଆସିଛି । ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯେଉଁ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ଆଣିଛି ଓ ମଣିଷକୁ 
କେତେ ପାରଲୌକିକ ତର୍ଵ ଶୁଣାଇଛି ତାହାର ମନସ୍ତାର୍ତିକ ପ୍ରଭାବରୁ ମଣିଷ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରୁନାହିଁ । ପୁନୟ୍ଚ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଧାର୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କ 
ସମର୍ଥନ ଦେଇଆସିଛି । ପ୍ରାଚୀନ ପରମ୍ପରା, ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଭଶ୍ଵରୀୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ, ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଏତିହ୍ୟ, ଧାର୍ମିକ ଅସ୍ପିତା ଇତ୍ୟାଦିର ଭାବନା ଏବେ ବି ସମାଜରେ ବଳିଷ୍ଠ ପ୍ରଭାବ 
ବିସ୍ତାର କରି ରହିଛି । ତାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତକ ଓ ସତ୍ୟ ଦ୍ରଷ୍ଟା ହେତୁବାଦୀଗଣ ଯେଉଁ 
ସ୍ଵର ଉଠାଇଛନ୍ତି ତାହାକୁ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଧାର୍ମିକ ଲୋକମାନେ ଅକ୍ଲେଶରେ ଦବାଇ ଦେଇ 
ପାରୁଛନି । ଆହୁରି ବିଡ଼ମ୍ମନାର ବିଷୟ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସାଧନ ଗୁଡ଼ିକୁ କୁସଂସ୍କାର ଓ ଆଧାରହୀନ 
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୭୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରସାରଣ ପାଇଁ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ ଯେତେଯେତେ 
ବିପ୍ଲବ ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ମାନବୀୟ ସଂକଟ ଅଧୁକ ଘନିଦୂତ ହୋଇଚାଲିଛି । 


ଉପସଂହାରରେ ଏହା କହିବା ଉଚିତ୍‌ ମନେ କରୁଛି ଯେ ହେତୁବାଦୀମାନେ 
ହେଉଛନ୍ତି ସଭ୍ୟତାର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ । ସେହିମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ଅବଦାନ ଯୋଗୁଁ ସାହିତ୍ୟ, 
ଦର୍ଶନ, ବିଜ୍ଞାନ ସମାଜଶାସ୍ତ୍ର ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଇତ୍ଯାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ 
ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଛି । ସେମାନେ ସବୁ ସମୟରେ ସୁନ୍ଦର ଭବିଷ୍ୟତ ପାଇଁ 
ସ୍ବପ୍ନ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ମାନବିକ ମହର୍ର ପ୍ରବକ୍ତା । ସମତା, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ଗଣତାନ୍ତିକ 
ଜୀବନଶୈଳୀ, ମାନବହିତୈଷୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ବିଶ୍ବଭ୍ରାତୃତୃ ଏକ ଅନ୍ଯାୟ ରହିତ ଓ 
ଶୋଷଣମୁକ୍ତ ସାମ୍ୟ ସମାଜ ଓ ଯୁଦ୍ଧ ରହିତ ବିଶ୍ଵ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ଆଦର୍ଶ 
ହୋଇ ଆସିଛି । ସମାଜରେ ମଣିଷର ଯାହା କିଛି ଦୁଃଖ, ନୈରାଶ୍ଯ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ରହିଛି 
ତାର ପ୍ରତିକାର ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ । ଏକ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଓ 
ମଣିଷ ପ୍ରତି ଏକ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ଜୀବନଦୂଷ୍ଟିର ବିକାଶ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଜୀବନ ଅଧ୍ୂକ ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ ଓ 
ସୁଖମୟ ହୋଇପାରିବ । ଆମର ନୈସର୍ଗିକ ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ଆମକୁ କେଉଁ ଛଶ୍ଵର 
ଦେବେ ନାହିଁ, ଆମକୁ ଆମରି ଭଦ୍ୟମରେ ତାହା ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ହେବ । ତଦ୍ଵାରା 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ବୃ୍ଧି ପାଇବ । ଯେଉଁ ସବୁ ସଂକଟ ଓ ସମସ୍ୟା ଆମ ଜୀବନ 
ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ଯୋଡ଼ି ହୋଇରହିଛି ସେଥ୍‌ରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପରିବର୍ରନ 
ଅଣାଯାଇପାରିବ । ଏସବୁ ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ବ୍ୟାପକ 
ପ୍ରସାର ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ ହେବ । ତାହା ହିଁ ହେଉଛି ହେତୁବାଦର ମର୍ମ ଓ ହେତୁବାଦୀଙ୍କର 
ସ୍ଵପ୍ନ । 
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ମନୋବିଜ୍ଞାନ ବନାମ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ 


(e) 


ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଏକ ବିଜ୍ଞାନ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ତଥ୍ୟଭିଭିକ ଓ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ । 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ - ପରୀକ୍ଷଣ ଆଧାରରେ ତଥ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବର୍ଗୀକରଣ କରି ସେସବୁକୁ ନିୟମ 
ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ବିଜ୍ଞାନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ! ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଓ ଏହା 
ଯେଉଁ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ ତାହା ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ମୁକ୍ତ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଗୁପ୍ତ ରହସ୍ୟ ନଥାଏ ।ଏହା ପରୀକ୍ଷା ପାଇଁ ମୁକ୍ତ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ 
ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୂତନ ତଥ୍ୟ ଭିରିରେ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ! ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ନିୟମ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଶୃଝଳା ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ସେ ସବୁକୁ ଏକ ଶୂଙ୍ଖଳିତ କ୍ରମରେ ଉପସ୍ଥାପନା 
କରିବା ପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନରେ ପ୍ରୟାସ ହୁଏ । ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଘଟଣାକୁ ନିର୍ାରିତ 
ପବ୍ଧତି ଭିତରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସହଜ ହେଉ ନାହିଁ ତାହାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ ! 
ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶର ଜଟିଳତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ବିଶାଳତା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ ଘଟଣାର 
ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଭାବେ ବାହାର କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଉନାହିଁ, ବିଜ୍ଞାନ ତାହା 
ସ୍ଵୀକାର କରି ସେଥପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ଭାବନା ବା ପ୍ରକଳ୍ପକୁ କଳ୍ପନା କରିଥାଏ । କୌଣସି 
ଘଟଣାର ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣକୁ ନାନା ଭାବରେ ପରୀକ୍ଷା କରି ସତ୍ୟକୁ ଜାଣିବା ପରେ ଏହା 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପରିଣତ ହୁଏ । ନଚେତ ସତ୍ୟକୁ ବାହାର କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି 
ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରହେ । ମୋଟ ଉପରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ, ତଥ୍ୟଭିରିକ, 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଟ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ, ମୁକ୍ତ, ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ । 


ମନୋବିଜ୍ଞାନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଆଚରଣକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରିଥାଏ । ଏହାର ପରିସର ଓ କ୍ଷେତ୍ର ଅତି ବ୍ୟାପକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମୋଟ ଉପରେ ଏହା 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସକଳ ଆଚରଣ ଜନିତ କର୍ମ ଓ ବ୍ୟବହାରକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଜନ୍ମ ଠାରୁ ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାହା କରେ ତାହା ତାର ଆଚରଣ । ବ୍ଯକ୍ତିର ପରିବେଷ୍ଟନୀ 
ସହିତ ସଂପର୍କ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ବିଭିନ୍ନ ଆଚରଣ ଓ ବ୍ଯବହାରକୁ ସମୀକ୍ଷା ମୂଳକ 
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୭9୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଭାବେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ । ପୁନଶ୍ଚ ଆଚରଣର ଏକ ବ୍ଯାପକ ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯ 
କରାଯାଏ । ଆଚରଣ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାର କାର୍ଯ୍ୟ ବା ବ୍ଯବହାରକୁ ଯେପରି ବୁଝାଏ 
ସେହିପରି ସୁପ୍ତ ଅବସ୍ଥାର ବ୍ଯବହାରକୁ ମଧ୍ଯ ଏହା ଏହାର ପରିସରରେ ନେଇଥାଏ । 
ଜାଗ୍ରତକାଳୀନ ହେଉ ବା ନିଦ୍ରାକାଳୀନ ହେଉ ବ୍ଯକ୍ତିର ବ୍ଯବହାରକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା 
ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଲକ୍ଷ୍ଯ । 


ବ୍ୟକ୍ତି ଯେହେତୁ ଏକ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ , ବ୍ୟକ୍ତିର ଆଚରଣ ସାମାଜିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ । ବ୍ଯକ୍ତିର ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ବି ଅତି ଜଟିଳ । ବିଭିନ୍ନ 
ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତି ବ୍ୟକ୍ତିର ଆଚରଣ, ବ୍ୟବହାର ଓ ମାନସିକ ଅବସ୍ଥାକୁ ଗଭୀର ଭାବେ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । ସୁତରାଂ ଏକ ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା କିପରି ଓ କେଉଁ କାରଣ ଯୋଗୁଁ 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ତାହାକୁ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଏହାର ଅଧ୍ୟୟନ ପରିସରକୁ ଆଣିଥାଏ । ସାମାଜିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧର ପ୍ରଭାବରୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନୁଭୁତି କିପରି ତାର ସ୍ଵଭାବ, ସମେଦନ, ଆଚରଣ, ଆବେଗ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ ତାହା ବି ଏହାର ବିଚାର ପରିସରକୁ ଆସିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ 
ଆମର ସକଳ ବ୍ୟବହାର ଓ ଆଚରଣ ଶରୀର ଆଧାରିତ ହୋଇଥୂବାରୁ, ମାନସିକ 
ଅବସ୍ଥା କିପରି ଶରୀର, ମସ୍ତିଷ, ସ୍ନାୟୁ ଇତ୍ଯାଦି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ ତାହାକୁ ବି 
ମନୋବିଜ୍ଞାନ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ । ମଣିଷର ଇଚ୍ଛା, ଅଭ୍ୟାସ, ଆବେଗ, ପ୍ରବୃଭି, 
ଭାବପ୍ରବଣତା କ୍ଷେତ୍ରରେ କି ପ୍ରକାର ସ୍ବାୟବିକ ବା ଶାରୀରିକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହୁଏ ତାହା ବି 
ଏହାର ଅଧ୍ୟୟନ ପରିସରରେ ସଂପ୍ପକ୍ତ ହୋଇଥାଏ ! ମାନସିକ କ୍ରିୟା ସହ ଶାରୀରିକ ବା 
ସ୍କାୟବିକ ପରିବର୍ଭନର କ'ଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ତାହା ବି ଏହି ଅଧ୍ୟୟନ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିଥାଏ । 


ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶିକ୍ଷା, ସାମାଜିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀର 
ପ୍ରଭାବ, ପାରିବାରିକ ପରିବେଶ, ବ୍ୟକ୍ତିର ସହଜାତ ପ୍ରବୃତ୍ତିର କ'ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି ତାହା 
ବି ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଅଧ୍ୟୟନ ପରିସରକୁ ଆସିଥାଏ । ମଣିଷ ଶିକ୍ଷା ଓ ପାରିପାର୍ଶ୍ବିକ ପରିସ୍ଥିତି 
ଦ୍ଵାରା ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ ହେଉଥିବାରୁ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରେ ଭବିଷ୍ଯତ ନେଇ ନୂତନ 
ପ୍ରୟୋଗର ସମ୍ଭାବନା ଆସିଥାଏ । ଶିଶୁ ମନସ୍ତୁତ୍ତକୁ ଅନୁଶୀଳନ କରି ସେମାନଙ୍କର 
ଭବିଷ୍ୟତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ କିପରି ଉତ୍ତମ ଦିଗରେ ଗଢ଼ି ଉଠି ପାରିବ ତାହା ବି ଏହି ଅଧ୍ୟୟନ 
ପରିସରକୁ ଆସିଥାଏ । ଶିଶୁ ମନୋବିଜ୍ଞାନ, ଶିକ୍ଷା ମନୋବିଜ୍ଞାନ ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ କ୍ଷେତ୍ର ଅଟେ । 


ଅସୁସ୍ଥ ମନର ବିଶ୍ଳେଷଣ ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦିଗନ୍ତ ଅଟେ । ସୁସ୍ଥ ମନ 
କିପରି ଆଚରଣ କରେ ଓ କେଉଁ ପ୍ରକାରର ବ୍ୟବହାର ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକ ଅସୁସ୍ଥତା 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୭୩ 


ଜଣାପଡ଼େ ତାହାର ବିଶ୍ଲେଷଣ ମନୋବିଜ୍ଞାନ କରିଥାଏ । ଏହା ମାନସିକ ଅସୂସ୍ତା ଓ 
ବ୍ୟାଧୂ ଗୁଡ଼ିକର ବିଭିନ୍ନ ଦିଗକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରିଥାଏ । ଯେଉଁ ସବୁ କାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ବ୍ୟବହାର ସ୍ତରରେ ଅସ୍ଵାଭାବିକତା ପାଇଁ ଦାୟୀ ହୋଇଥାଏ ତାହାକୁ ମନୋବିଜ୍ଞାନ 
ସ୍ତରରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରାଯାଏ । ମାନସିକ ରୋଗର ଚିକସ୍ସା ଓ ମାନସିକ ରୋଗୀମାନଙ୍କୁ 
ସୁସ୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଏକ ପ୍ରୟୋଗାତ୍ୃକ କ୍ଷେତ୍ର ଅଟେ | 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ମାନସିକ ବିକୃତିର କାରଣକୁ ବାହାର କରି ତାହାର ନିରାକରଣ 
ପାଇଁ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିଥାଏ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ବ୍ୟବହାର, ଆଚରଣ, ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା, ମାନସିକ ବ୍ୟାଧୂ ସକଳକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଥାଏ । 
ସାମାଜିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀରେ ଯେକୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ବା ପ୍ରାଣୀର ବ୍ଯବହାରକୁ ଅନୁଶୀଳନ 
କରିବା ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ । 


ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଅଧ୍ୟୟନର ଇତିହାସ ବିଶେଷ ପ୍ରାଚୀନ ନୁହେଁ ! ସମ୍ଭବତଃ 
ଉନବିଂଶ ଶତାଦୀର ଶେଷ ଭାଗରୁ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅଧ୍ୟୟନ ଭାବେ 
ବିକାଶ ଲାଭ କରିଛି । ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଅଧ୍ୟୟନ କ୍ଷେତ୍ର ଭାବେ ବିଂଶ ଶତାହୀରୁ ଏହା ବିଭିନ୍ନ 
ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ତରରେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛି । ମାତ୍ର ଶହେ ବର୍ଷ ଭିତରେ ଏହା କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ 
ଭାବେ ନାନା କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ନୂଆ ନୂଆ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ସତ୍ୟ ଉନ୍ମୋଚନ କରିବାରେ 
ଲାଗିଛି । ମଣିଷ ମନର ନାନା ରହସ୍ୟକୁ ଏହା ଠାବ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । 


ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଏକ ବିଜ୍ଞାନ ଭାବେ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ତରରେ ଅଧ୍ୟୟନ ହେବା 
ପୂର୍ବରୁ କେତେକ ସାଧାରଣ ଘଟଣାକୁ ମଣିଷ ନାନା କାଳ୍ପନିକ ବା ଅଲୌକିକ ଧାରାରେ 
ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରୁଥଲା ! ଅନ୍ୟ ମନର ନିଗୁୂଢ଼ ରହସ୍ୟକୁ ବା ଭବିଷ୍ୟତର ଘଟଣାକୁ 
ବୁଝିବାକୁ ମଣିଷ ମନରେ ସହଜାତ କୌତୂହଳତା ରହିବା ଦେଖାଯାଏ ! କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଅସ୍ଵାଭାବିକ ବ୍ଯବହାରର କାରଣ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଲୋକମାନେ ଗୁଣିଆ, ତାନ୍ତ୍ରିକ ଓ 
କାପାଳିକଙ୍କ କଥାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ । ତାନ୍ତିକମାନେ ମନ୍ଦ ଆତ୍ଳାର ପ୍ରବେଶ, ଭୂତ- 
ପ୍ରେତର ପ୍ରଭାବ, ଡ଼ାହାଣୀର ଦୃଷି, ଗୁଣିଟୁଣିର ପରିଣାମ ଇତ୍ୟାଦିର ଭାବନା ଦେଇ ସାମାଜିକ 
ସ୍ତରର ବ୍ୟବହାରକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରୁଥିଲେ । ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ, ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି, ଦୈବୀ 
କୃପା ଇତ୍ୟାଦିର ଭାବନା ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ ଭାବେ ରହିଥିବା ବେଳେ ମନ୍ତ୍ର ତନ୍ତ୍ରର 
ନାନା ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ରହିଥୂଲା । ଏପରିକି ହଇଜା, ବସନ୍ତ ପରି ମହାମାରୀ 
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୭୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ( 


ରୋଗମାନଙ୍କର କାରଣ ଯେତେବେଳେ ଜଣା ନଥିଲା ସେତେବେଳେ ଏସବୁକୁ ଦୈବୀ 
କାଣ୍ଡ, ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ କୋପ ଇତ୍ୟାଦି ବୋଲି ମନେ କରାଯାଉଥିଲା । ମଣିଷର ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ବପ୍ନର କାରଣକୁ ସେହିପରି ଚମକ୍କାରିତାର ପୁଟ ଦେଇ ମଣିଷ ବୁଖଝୁଥୁଲା । ସ୍ବପ୍ନକୁ 
ଭବିଷ୍ୟତର ସଙ୍କେତ ବୋଲି ନେଇ କେତେକ ରହସ୍ୟମୟ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦିଆଯାଉଥୁଲା । 
କୌଣସି ଅସ୍ଵାଭାବିକ ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଇଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ମନ୍ଦ ଆତ୍ସାର ପ୍ରବେଶ 
କରିଥିବା ଭାବି ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦିଆଯାଉଥୁଲା । ମନ୍ଦ ଆତ୍ସା ମାନଙ୍କୁ ନଷ୍ଟ କରିବା 
ପାଇଁ ଅଗଣିତ ମହିଳାଙ୍କୁ ଡ଼ାହାଣୀ ଭାବି ପୋଡ଼ି ହତ୍ୟା କରାଯିବାର କରୁଣ କାହାଣୀ ସବୁ 
ସଭ୍ୟତାରେ ପ୍ରାୟତଃ ରହିଥିଲା ! 


ସବୁ ସ୍ତରରେ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥିଲା ଯେ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ମଣିଷର ଆତ୍ସା ରହିଛି । 
ଅବଶ୍ୟ କେତେକ ଧର୍ମରେ ପୁନର୍ଜନ୍ନର ଭାବନା ରହିଛି, କିନୁ ଅନ୍ଯ କେତେକ ପ୍ରମୁଖ 
ଧର୍ମରେ ପୁନର୍ଜନ୍ନର ଭାବନା ନାହିଁ । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଜୈନ ଧର୍ମ ଇତ୍ଯାଦିରେ 
ଜନ୍ନାନ୍ତରବାଦର କଳ୍ଧନା ରହିଛି. ଅଥଚ ଜୁଡ଼ାଇଜିମ୍‌, ଇସଲାମ୍‌, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଇତ୍ଯାଦି 
ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ପୁନର୍ଜ୍ନ୍ଧର ଧାରଣ ନାହିଁ । ତେବେ ଏ ସବୁ ଧର୍ମରେ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଆତ୍ଲାର 
ସ୍ଥିତି ନେଇ ବିଶ୍ଵାସ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଆତ୍ସାମାନଙ୍କୁ କିପରି ଆବାହନ 
କରାଯାଇପାରିବ ସେ ନେଇ ନାନା କାଳ୍ପନିକ କାହାଣୀମାନ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ରହିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ଅଶରୀରୀ, ଆତ୍ନା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ନାନା ଗପ, ସାହିତ୍ୟ, 
ଚଳଚିତ୍ର ଓ ଏପରିକି ଟିଭି ସିରିଏଲରେ ପ୍ରକାଶ କରାଯିବା ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । 


ଏସବୁ ସହିତ ଚମଳ୍କାରିତା, ଅଲୌକିତାର ନାନା ବର୍ଣ୍ଣନା କେତେକ ପୁରାଣ 
ସାହିତ୍ୟ ତଥା ପ୍ରାଚୀନ ଦର୍ଶନମାନଙ୍କରେ ବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଛି । ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଏ ସବୁ 
ଲେଖା ଯାଇଥଲା ସେ ଯୁଗରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଚମକ୍ରାରିତାର କଳ୍ଚନା ମଣିଷର 
ବୌବିକ ସ୍ତରର ମୁଖ୍ୟ ଆଲୋଚନାର ବିଷୟ ଥୁଲା । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଅଭାବରେ 
ନାନା ଅଲୌକିକ କାହାଣୀର ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ସାଧନାର ରୂପ ଦିଆ ଯାଉଥଲା । ଏହି 
ପୃଷ୍ଠ -ଭୂମିରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ୟ | ଯୋଗ 
ସିଷ୍ଟମରେ ମଣିଷ ଯୋଗସାଧନା ଦ୍ଵାରା କି ପ୍ରକାର ଶକ୍ତିର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇପାରିବ ତାହାର 
କେତେକ ଆମୋଦକର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଆସନ ଦ୍ଵାରା ଶରୀରକୁ ଏପରି 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଯେକୌଣସି ପ୍ରତିକୂଳ ପ୍ରାକୃତିକ ସ୍ପିତିରେ ମଧ୍ଯ 
ଶରୀର ଅପ୍ରଭାବିତ ରହିପାରିବ । ଯୋଗୀମାନେ ଖରାଦିନେ ଅଗ୍ନି ସମ୍ମୁଖରେ ବା ଶୀତରେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୭୫ 


ଜଳ ମଧ୍ଯରେ ରହି ତପସ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ । ଧ୍ୟାନ ଦ୍ଵାରା ଯେକୌଣସି ବିଷୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉଥୁଲା। ସଂଯମତା ଓ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ ଦ୍ଵାରା 
ଅନ୍ତଃପ୍ରଜ୍ଞାର ଉନ୍ନୀଳନ ହୋଇଥାଏ ଓ କୌଣସି ବିଷୟ ସାଧକ ପାଖରେ ଅବୋଦଧ୍ଯ ରହେ 
ନାହିଁ । ଆଧ୍ଵଭୌତିକ ଶନ୍ତି ବିଷୟରେ ଯୋଗୀ ଏହାଦ୍ଵାରୀ ଅକ୍ଲେଶରେ ଅବଗତ 
ହୋଇପାରେ । ସଂଯମ ଦ୍ଵାରା ଚାହିଁଲେ ଯେକୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ଭାବନାକୁ ସହଜରେ 
ଜଣାଯାଇପାରେ । ସେହିପରି ନିଜ ମନର ଭାବନାକୁ ଖୁବ୍‌ ଅକ୍ଲେଶରେ ଜଣେ ଯୋଗୀ 
ଅନ୍ୟ ମନକୁ ପ୍ରେରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ । ଧ୍ୟାନ ଦ୍ଵାରା ସଫଳତା ପାଇଲେ ବ୍ୟନ୍ତି ତ୍ରିକାଳଦର୍ଶୀ 
ଅର୍ଥାତ ଅତୀତ, ଭବିଷ୍ୟତର ସବୁ କିଛି ଜାଣିପାରିବ । ଯୋଗୀ ଚାହିଁବା ମାତ୍ରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଠାରୁ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇପାରିବ । କର୍ମରେ ମନକୁ ଆବଦ୍ଧ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ମୂତ୍ୟୁର ବହୁ 
ପୂର୍ବରୁ ମୃତ୍ୟୁ ବିଷୟରେ ବା ମୃତ୍ୟୁର ସମୟ ଜାଣିପାରିବ । ଆତ୍ଳାର ଅନୁଭୂତି ବ୍ୟକ୍ତି ଲାଭ 
କରିବା ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ସକଳ ଜ୍ଞାନର ଅଧକାରୀ ହେବା ସମ୍ଭବ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗ୍ରାହ୍ଯ ଜଗତର 
ଉର୍ବ୍ବରେ ଥିବା ସକଳ ରହସ୍ୟ ଓ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଯୋଗସାଧନ ଦ୍ଵାରା ଜାଣି ହେବ । ମନ୍ତ୍ର ତପ ଓ 
ସମାଧ୍ବ ଦ୍ଵାରା ବ୍ଯକ୍ତି ଆ୍ାତ୍ସିକ ସ୍ତରକୁ ଯାଇ ସକଳ ସଏଶ୍ବରିକ ବିଭୂତିର ଅଧ୍ବକାରୀ 
ହୋଇପାରିବ । ସାଧକ ବା ଯୋଗୀ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ବିଭିନ୍ନ ଶକ୍ତ ହାସଲ କରିପାରିବ । 
ଅନ୍ଯ ଯେକୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ବା ଜୀବକୁ ଅକ୍ଟେଶଷରେ ବଶୀଭୂତ କରିପାରିବ, ଯାହା 
ଚାହିଁବ ତାହା ଲାଭ କରିପାରିବ । ସବୁକିଛି ଜାଣିପାରିବ ଓ ଆଧ୍ୟଭୌତିକ ଶକ୍ତିକୁ ଆବାହନ 
କରି ଆଣିପାରିବ । ବନ୍ଦ କୋଠରୀ ଭିତରେ ଥାଇ ବାହାରର ସବୁ ଦେଖୁ ପାରିବ, 
ଗୋଟିଏ ଆବଦ୍ଧ ଘରୁ ଅକ୍ଲେଶରେ ବାହାରି ଆସିପାରିବ । ଏକ ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
ବାହାରି ପାରିବ, ଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଏ ସବୁ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ପତଞ୍ଜଳି ଯୋଗରେ ରହିଛି । 


ଏହି ସବୁ ଯେପରି ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଗୋଟିଏ ସିଷ୍ଟମରେ ରହିଛି, ସେହିପରି 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଗୁନ୍ଛ ଲୋକ-କାହାଣୀ, ସାହିତ୍ଯ ଭିତରେ କେତେ କେତେ ଚମକ୍କାରିତାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । ଯୋଗ, ସାଧନା, ତନ୍ତ, ମନ୍ତ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ସିଵିର କେତେ ବର୍ଣ୍ଣନା ପ୍ରାଚୀନ 
ସଭ୍ୟତାମାନଙ୍କରେ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଭାବେ ରହିଆସିଛି । ତାର ପ୍ରଭାବରେ ଏବେ ବି 
ଅନେକ ଲୋକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା ହେତୁବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଅଭାବରେ ଏ ସବୁକୁ ନିଷ୍ଠାପର 
ଭାବେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାଆନ୍ତି । 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପୋଷଣ କରୁଥିବା ହେତୁବାଦୀମାନେ ଏସବୁର ପ୍ରମାଣ 
ଖୋଜି ଆସିଛନ୍ତି ଓ ପ୍ରମାଣ ଅଭାବରେ ନାନା ଆହ୍ବାନ ଯୋଗୀ, ତାନ୍ତିକ, ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ 
ରହସ୍ୟବାଦୀମାନଙ୍କୁ ଦେଇ ଆସିଛନ୍ତି । ତେବେ ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପୂର୍ବରୁ 
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୭୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଛାୟାରେ ପରାମନୋବିଜଞ୍ଞାନ (Parapsychology) ରହିଥୁଲା | ଅନ୍ୟର 
ମନକୁ ଜାଣିବାର ଏକ କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତା ରହିଛି | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ମନ୍ତ୍ର ତନ୍ତ୍ର ଧାର୍ମିକ 
ଚମନ୍ମାରିତା ଓ ଗୁଢ଼ ବିଦ୍ୟାର ପ୍ରଭାବ କାରଣରୁ ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା ଯେ ବିଜ୍ଞାନର ପରିସର 
ବାହାରେ ଏପରି କେତେକ ରହସ୍ଯ ରହିଛି ଯାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗ୍ରାହ୍ୟ ନୁହେଁ, କିରୁ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର ପରିସର ଓ 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ବିଷୟରେ ଏଠାରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ । 


(9) 


ମୂତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ସାକୁ ଆବାହନ, ଆତ୍ସା ସହ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ, ପୁନର୍ଜନୃ ଇତ୍ୟାଦି 
ଭାବନା ପରାମନୋବିଦ୍ୟାର ପରିସରଭୁକ୍ତ । ତେବେ ଏହାକୁ ଛାଡି ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର 
ଆଉ ଦୁଇଟି ପ୍ରମୁଖ କ୍ଷେତ୍ର ରହିଛି । ସେହି ଦୂଇଟି କ୍ଷେତ୍ର ହେଲା ଜ୍ଞାନଭିଭିକ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ 
ଓ ବସ୍ୁୁତାନ୍ତିକ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ । ଞ୍ଞାନଭିରିକ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନକୁ ସାଧାରଣତଃ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ (€×୮a sensory perception) କୁହାଯାଏ ଓ ବସ୍ୁୁତାନ୍ତିକ 
ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନକୁ ମନୋଗତି ବା ମନପ୍ରଭାବ (psychokinesis ବା PK) 
କୁହାଯାଏ । 


ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଧାରିତ । ତେବେ କୌଣସି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯୋଗ ନଥାଇ 
ଯେଉଁଠି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତୁଲ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ହାସଲ ହେବାର ପରିବେଶ କଳନା କରାଯାଏ ତାହା 
ହେଉଛି ଅତାହ୍ଦରିୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ । ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯୋଗ 
ନଥାଇ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁ, ଟିନ୍ତନ ବା ଘଟଣାକୁ ଅନୁଭୂତିରେ ଅଣାଯାଇପାରେ ବୋଲି କଳନା 
କରାଯାଏ । ଏହି ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ପୁନଶ୍ଚ ବହୁ ପ୍ରକାରର ହୋଇପାରେ । ସେଗୁଡ଼ିକ 
ସାଧାରଣତଃ ପରମନ ଜ୍ଞାନ ବା ଦୂର ସମ୍ବେଦନ (6!6pathy), ଅତାହ୍ଦ୍ରିୟ ଦୃଷ୍ଟି 
(clairovoyance) ଓ ପୂର୍ବଜ୍ଞାନ ବା ପ୍ରାକ୍ସଂଜ୍ଞାନ (precognition) ଭାବେ 
ନିଆଯାଏ । 


ଦୂର ସମ୍ମେଦନ ହେଉଛି ଅନ୍ୟର ମନକୁ ଜାଣିପାରିବା । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନରେ 
ଯେଉଁ ଭାବନା ଉଦ୍ରେକ ହେଉଛି, କୌଣସି ସଂଯୋଗ ନଥାଇ ସେହି ଭାବନା ଯଦି 
ଅନ୍ୟର ମନରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରୁଛି ଏହାକୁ ଦୂର-ସମ୍ବେଦନ କୁହାଯାଏ । କୌଣସି 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୭୭ 


ବାହି୍ୟକ ସଂଯୋଗ ନଥାଇ ଯଦି ଦୁଇ ଜଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭାବନାର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ 
ହୋଇପାରୁଛି କିମ୍ବା ଜଣେ ନିଜ ମନର ଭାବନା ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କର ମନକୁ ପ୍ରେରଣ କରିପାରୁଛି 
ଏହାକୁ ଦୂର ସମ୍ଭେଦନ କୁହାଯାଇଥାଏ | ସେହିପରି ଜଣଙ୍କ ମନର ଭାବନା ଯଦି ଦୂରରେ 
ଥିବା ଅନ୍ୟ ମନରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇପାରୁଛି ତାହା ମଧ୍ୟ ଏହାର ପରିସରରେ ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ । 


ଅତୀନ୍ଦରିୟ ଦୃଷ୍ଟି ହେଉଛି କୌଣସି ବାହ୍ୟ ସଂଯୋଗ ନଥାଇ ଦୂରରେ ଥିବା କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ବା ଘଟୁଥିବା ଘଟଣାକୁ ଅନୁଭବରେ ଆଣିପାରିବା । ଜଣେ ଯଦି ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ଵାରା 
ବା ସେପରି କିଛି ରହସ୍ୟମୟ ସଂଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଦୂରରେ ଥୁବା ବସ୍ତୁ ବା ଘଟୁଥବା ଘଟଣା 
ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହୋଇପାରୁଛି ଏହାକୁ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଦୃ୍ଚି କୁହାଯାଏ । ଦିଲ୍ଲୀରେ ଘଟୁଥବା 
ଘଟଣା ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ଥିବା ଲୋକଙ୍କର ମନରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା ଏହି ଶ୍ରେଣୀର 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅଟେ । ' 


ସେହିପରି ଯେଉଁ ଘଟଣା ଆଗକୁ ଘଟିବାକୁ ଯାଉଛି ସେହି ଭବିଷ୍ଯ ପରିବେଶକୁ 
ଯଦି କେହି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଦେଖୁ ପାରୁଛି ତେବେ ଏହି ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଜ୍ଞାନକୁ ପୂର୍ବଜ୍ଞାନ ବା 
ପ୍ରାକ୍‌ ସଂଞ୍ଞାନ କୁହାଯାଏ । ଏକ ଘଟଣା ଘଟି ନାହିଁ , ଘଟଣାଟି ଘଟିବାର ବହୂ ପୂର୍ବରୁ ଯଦି 
ଜଣେ କେବଳ କଳ୍ପନା ନୁହେଁ ବରଂ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଏହା ଅନୁଭବ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିପାରୁଛି 
ତାହା ପୂର୍ବ ଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ । ଯଦି କୌଣସି ଘଟଣା ଘଟିବା ପୂର୍ବରୁ କେହି ସେହି 
ଘଟଣାର ପରିବେଶକୁ ସ୍ବପ୍ନରେ, କୌଣସି ବାଣୀ ଜରିଆରେ ବା ସେପରି କିଛି ଭାବରେ 
ଜାଣିବାକୁ ବା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେଉଛି ତେବେ ଏହା ପୂର୍ବଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ଅଟେ । 


ଦୂର ସମ୍ବେଦନ, ଅତାହ୍ଦ୍ରିୟ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ପୂର୍ବ ଜାନ ଜନିତ ଅତାହ୍ଦରିୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର କୌଣସି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ଅଛି କି ? ସେଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ଆକସ୍ପିକ ସଂଯୋଗ ନା ସେ ସବୁକୁ 
କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଜରିଆରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିହେବ ? କୌଣସି ଘଟଣାକୁ ଯଦି ପୂର୍ବରୁ 
କେହି ଅନୁମାନ କରୁଛି ଓ ତାହା ଯଦି ସତ୍ୟ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ତେବେ ତାହା 
ଏକ ଦୈବାତ୍‌ ଘଟଣା ନା ଏହା ପଛରେ କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିଭି ଦେଇ ହେବ ? 
ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଦୂର ସମ୍ବେଦନ ଓ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଦୃଷ୍ଟି ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ଉଠିବ । ଗୋଟିଏ ଯୁକ୍ତି 
ହୋଇପାରେ, ରେଡ଼ିଓ, ଟେଲିଭିଜନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରୁ ଯେଉଁ ‘ଶବ୍ଦ ଏବଂ 
‘ଶବଦ ଓ ଦୃଶ୍ୟ” ପଠାଯାଉଛି ତାହା ବହୁ ଦୂରରେ ମଧ୍ଯ ଜଣାଯାଉଛି । ସେହି ସାଦୃଶ୍ୟ 
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୭୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଆଧାରରେ ମନର ଭାବନାକୁ ଅନ୍ୟ ମନକୁ ପ୍ରେରଣ କରିହେବ । ତେବେ ଏହି ସାଦୃଶ୍ୟ 
ଯୁକ୍ତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭ୍ରମାତ୍ସକ । ଶବ୍ଦ, ଚିତ୍ର ପ୍ରେରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରାକୃତିକ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ନିୟମ 
ରହିଛି । ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଆଧାରରେ ଶବ୍ଦ ଓ ଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରେରଣକୁ ବିଜ୍ଞାନ ବିଶ୍ଳେଷଣ 
କରୁଛି । ରେଡ଼ିଓ, ଟେଲିଭିଜନ, ଟେଲିଫୋନ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶବ୍, ଆଲୋକ କିପରି 
ତରଙ୍ଗରେ ଯାଉଛି ତାହାର ନିର୍ବିଷ୍ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ । କିଚୁ ଗୋଟିଏ ମନର ଭାବନା 
ଅନ୍ୟ ମନରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବାର କୌଣସି ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଦୂରତ୍‌ ଓ 
ସମୟର ଅତାହ୍ଦରିୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ 
ଚିନ୍ତାର ପ୍ରେରଣ ଓ ଗ୍ରହଣ କୌଣସି ନିୟମ ଓ ଶୂଙ୍ଖଳା ଉପରେ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ । 


ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବା ଚିନ୍ତକମାନେ ଏହି ସମାଲୋଚନା 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅନ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥାନ୍ତି । ସେହି ମତରେ ଦୂର ସମ୍ବେଦନ ଭାବନାର 
ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଗୋଟିଏ ମନର କେତେକ ଭାବନାକୁ ଅନ୍ୟ ମନକୁ ପ୍ରେରଣ କରିବା । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଜଣେ ପ୍ରେରକର ଚେତନାରୁ କୌଣସି ଭାବନା ବାହାରି 
ଜଣେ ଗ୍ରହୀତାର ମନରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା, ବରଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେବ ଜଣେ ବ୍କ୍ତିଙ୍କ 
ମନରେ ଯେଉଁ ଭାବନା ଆସୁଛି ତାହାର ଏକ ଅବିକଳ ପ୍ରତିଧ୍ଵନି ଅନ୍ଯ ମନରେ ମଧ୍ଯ 
ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗ୍ରହୀତାର ମନରେ ଯେଉଁ ପ୍ରତିଧ୍ବନି ସୃଷ୍ଠି ହେଉଛି ତାହା ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଭାବରେ ହେଉ ବା ଆଂଶିକ ଭାବରେ ହେଉ ବିଭିନ୍ନ ସଙ୍କେତ ଦେଇ ଅନ୍ୟ ମନରେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଛି । ସ୍ବପ୍ନରେ ଯେପରି ମନର ଭାବନା ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୋଇଥାଏ, ସେହିପରି 
ଗୋଟିଏ ମନର ଭାବନା ଅନ୍ୟମନରେ ବି ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେବାସମ୍ଭବ । ସେମାନଙ୍କର 
ଯୁକ୍ତି ହେବ ଗୋଟିଏ ମନର ଚିନ୍ତା ଅନ୍ୟ ମନରେ ସଚେତନ ଭାବେ ହୁଏତ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ 
ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସ୍ଥୁଳ ବିଶେଷରେ ଏହା ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସ୍ବୀକାର 
କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେହି ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ଆମର ବ୍ଯକ୍ତି ଚେତନା ଅପରିବାହୀ 
(insulated) । ବିଦ୍ୟୁତ ଶକ୍ତିର ପ୍ରବାହ ପାଇଁ ମାଧ୍ଯମଟି ପରିବାହୀ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଏହା ଅପରିବାହୀ ହେଲେ ଏହା ବିଦ୍ୟୁତଶକ୍ତିର ପ୍ରବାହକୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି କରିବ । ଏହି 
ସାଦୂୃଶ୍ୟରେ ଅଚେତନ ସ୍ତରରେ ଆମର ମନ ବା ଚେତନା ଅତ୍ଯନ୍ତ ପରିବାହୀ, କିନୁ 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତା ଭାବେ ମାନସିକ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରୁଛେ 
ସେତେବେଳେ ଆମର ଚେତନା ଅପରିବାହୀ ହୋଇଯାଉଛି । ସେହି ଯୁଗ୍ତିର ମର୍ମ ହେବ 
ଯେ ଅଚେତନ ସ୍ତରରେ ଆମର ମନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପରିବାହୀ ଓ ଆମେ ସର୍ବଦା ପରସ୍ପରକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ସମ୍ଭବ । ଦୂର ସମ୍ବମେଦନ ଜନିତ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଏହି ସ୍ତରରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଥାଏ | 
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ଏହି ଯୁକ୍ତି ସମ୍ପୂର୍ଣ କାଳ୍ପନିକ ଓ ;ଡାର୍ବିକ । ଏହାର କୌଣସି ପରୀକ୍ଷିତ ଆଧାର 
ନାହିଁ । ' ଅଚେତନ ବା ଅବଚେତନ ସ୍ତରରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ପରସ୍ତରକୂ ଗଭୀର ଭାବରେ 
ପ୍ରଭାବିତ କରୁଛେ - ସିଦଧାନ୍ତ ପଛରେ କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ନାହିଁ । ତଥାପି ମଧ୍ଯ 
ଯଦି ଏହାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ ବି କେତେକ ଜଟିଳ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି ହେବ । 
ଜଣକ ମନର ଭାବନା କିପରି ଜଣକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଛି ଅଥଚ ଅନ୍ୟକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁନାହିଁ 
ତାହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଦୂର ସମ୍ବେଦନ ଅନୁଯାୟୀ “କ” ମନରେ ‘ଖ' 
ବିଷୟରେ ଭାବନା ଆସିଲା ବେଳେ ‘ଖଂ ମନରେ 'କ' ବିଷୟରେ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଛି । ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ “କ' ମନର ଭାବନା କାହିଁକି ଗ,ଘ,ଡ... ଆଦିଙ୍କ ମନରେ 
ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେଉନାହିଁ କେବଳ “ ଖ' ମନରେ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେଉଛି ? ଅତାହ୍ଦିୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ସମର୍ଥକମାନେ ଉତ୍ତର ଦେବେ ଯେ ଯେହେତୁ କ, ଖ ଭିତରେ ପୂର୍ବରୁ ଭାବଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ‘କ”'ର ଭାବନା ‘ଖ”ଂ ମନରେ ଓ ‘ଖ”'ର ଭାବନା “କ”' ପାଖରେ 
ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ “କ” ଓ 'ଖ” ପରସ୍ସର ସହିତ ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କରେ 
ରହିଥିବାରୁ ସ୍ଥାନ “ଧା ଦୂରତ୍ବ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସେମାନେ ଅଚେତନ ସ୍ତରରେ ପରସ୍ପର ସହ 
ସଂଯୋଜିତ ଓ ଜଣକର ଭାବନା ଅନ୍ୟ ମନରେ ବେଳେବେଳେ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୋଇଥାଏ ! 


ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଆହୁରି ସମ୍ପସାରଣ କରାଯାଇ କହାଯାଏ ଯେ,କେବଳ ଯେ ସମ୍ପର୍କିତ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦୂର ସମ୍ଭେଦନ ଜନିତ ଚିନ୍ତାର ପ୍ରତିଫଳନ ହେଉଛି ତା'ନୁର୍ହେ, 
ଏହା ଗୋଟିଏ ମନରୁ ଅନ୍ୟ ମନକୁ ମଧ୍ୟ ଆସିପାରେ । ଏକ ଭ୍ରମ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନିତ ଘଟଣାରେ 
ଦୂର ସମ୍ଭେଦନ ସ୍ତରରେ ଭାବନାର ପ୍ରତିଫଳନ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ । ଗୋଟିଏ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ 
ଉଦାହରଣ ଦିଆଯାଇଥାଏ । ଜଣେ ଭଦ୍ର ମହିଳା ଏକ ହ୍ରଦ କୂଳରେ ନିରୋଳାରେ 
ବସିଥୂଲେ । ଏହି ସମୟରେ ତାଙ୍କର ଅନୁଭବ ହେଲା ଯେ, ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ହୃଦ ଆଡ଼କୁ 
ଆସି ହୁଦକୁ ଡ଼େଇଁ ଆତୃହତ୍ଯା କରୁଛି । ସେ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ହୋଇ ଦେଖୁଲେ ଯେ, ସେପରି 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ହ୍ରଦକୁ ଡ଼େଇଁ ନାହାଁନ୍ତି ଓ ଏହାଥଲା ତାଙ୍କର ଏକ ଭ୍ରମ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ । ତାହାର 
ମାତ୍ର କେତୋଟି ଦିନ ପରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ହ୍ରଦକୁ ଡ଼େଇଁ ଆତ୍ସହତ୍ଯା କଲେ । ଏହି 
ଘଟଣାରେ ଭଦ୍ର ମହିଳାଙ୍କର ଏହି ପୂର୍ବଜ୍ଞାନ କିପରି ହେଲା ? ଘଟଣାଟି ଘଟିବା ପୂର୍ବରୁ 
ତାହା ତାଙ୍କର ଅନୁଭବକୁ କିପରି ଆସିଲା ? ଅତାନହ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହିଭଳି ବହୁ 
ଉଦାହରଣ ରହିଛି । ଏହାର ସମର୍ଥକମାନେ ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ବୁଝାଇଥାନ୍ତି ଯେ 
ଭଦ୍ରଲୋକ ହ୍ରଦକୁ ଡ଼େଇଁବା,ପୂର୍ବରୁ ଆତ୍ସହତ୍ୟା ନେଇ ଗଭୀର ଭାବେ ଚିନ୍ତା କରୁଥିଲେ । 
ତାଙ୍କ ମନର ଏହି ଅବସ୍ଥା ଭଦ୍ରମହିଳାଙ୍କ ମାନସ ଚକ୍ଷୁରେ ଦୂର ସମ୍େଦନ ମାଧ୍ଯମରେ 
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ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥଲା । ଜଣେ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଗ୍ରହୀତା ନିଜର ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭୂତି ଭିତରେ 
ଆଗକୁ ଘଟିବାକୁ ଯାଉଥବା ଘଟଣାର ପୂର୍ବ ସୂଚନା ପାଇଥାନ୍ତି । ପରାମନବିଦ୍ୟା 
ସମର୍ଥକମାନେ କହିଥାନ୍ତି ଯେ ସ୍ବପ୍ନରେ, କୌଣସି ବାଣୀ ଜରିଆରେ, ଏକ ଅସଷ୍ଟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଭିତରେ ଆଗକୁ ଯାହା ଘଟିବ ତାହା କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜାଣିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର ଆଉ ଗୋଟିଏ କ୍ଷେତ୍ର ହେଉଛି ମନଃ ପ୍ରଭାବ ବା ମନୋଗତି 
Psychokinesis ବା PK କୁହାଯାଏ ) । ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ମାନସିକ 
ଚିନ୍ତନ ଦ୍ଵାରା ବାହ୍ଯ ଜଗତରେ ପ୍ରଭାବ ସୂୃଷ୍ଝି କରିବା । ଏହା ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ 
ଭାବେ ସୂଚିତ । ଏଠାରେ ପିକେ (ଅନ) କୌଣସି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଘଟଣା ବା କ୍ରିୟାକୁ ନ 
ବୁଝାଇ ଏକ ଶ୍ରେଣୀ କିମ୍ବା ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଭାବେ ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ସୂଚାଇଥାଏ । ତେବେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାନସିକ କ୍ରିୟାକୁ କାରଣ ଭାବେ ନିଆଯାଏ ଓ ଏହା ଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ଉତ୍ତବ ହୁଏ ଏହା ହିଁ ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ । 


ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଜଣେ ମାନସିକ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଶରୀରକୁ ଶୂନ୍ୟରେ ରଖୁପାରିବ ଓ 
ଏପରିକି କୌଣସି ଘଟଣାର ମୋଡ଼ ପରିବର୍ଭନ କରିପାରିବ । ମାନସିକ ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ 
କରି କୌଣସି ଦଳକୁ ବିଜୟୀ କରିହେବ, ଅନ୍ଯର ରୋଗକୁ ଭଲ କରିହେବ, ଅନ୍ୟ 
ଦେହରୁ ସାପ ବିଷକୁ ବାହାର କରିହେବ, ଗୋଟିଏ ଗାଡ଼ିର ଗତିକୁ ବନ୍ଦ କରିହେବ 
ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । ଏହାର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ବଳରେ ବସ୍ତୁ ଜଗତରେ 
ପରିବର୍ଭନ ସୃଷ୍ଟି କରିବା । ସମାଜର ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ କେଉଁ ବାବା ଶୁୂନ୍ୟରୁ ବସ୍ତୁ 
ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି କିମ୍ବା କାହାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ତାହାର ରୋଗ ଉପଶମ କରନ୍ତି । ଧର୍ମଗ୍ରଚ୍ଧ ମାନଙ୍କରେ 
ମଧ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଠନା ରହିଛି ଯେ ସାମାନ୍ୟ ଖାଦ୍ୟରୁ ଅସରନ୍ତି ଖାଦ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବା, ଜଳକୁ ମଦରେ 
ପରିଣତ କରିବା, ଚକ୍ଷୁରୁ ଅଗ୍ନି ବାହାର କରି ଅନ୍ୟକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଦେବା ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । 
ସୁତରାଂ ବସ୍ତୁତାନ୍ତିକ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ମାନସିକ ଶକ୍ତି ଆଧାରରେ 
ବସ୍ତୁ ଜଗତରେ ପରିବର୍ଭନ ସୃଷ୍ଠି କରିବା । 


ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର ଆଉ ଏକ କ୍ଷେତ୍ର ହେଉଛି ଆତ୍ସା ସମ୍ପର୍କୀୟ ଧାରଣା । ଯେଉଁ 
ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଜନ୍ନାନ୍ତରବାଦର ଭାବନା ନାହିଁ ସେହି ପରିବେଶରେ ମୃତ ଲୋକର 
ଆତ୍କାକୁ ଆବାହନ କରିବାର ବିଶ୍ଵାସ ଏକଦା ବ୍ୟାପକ ଭାବେ ରହିଥୁଲା । କେତେକ ମାଧ୍ଯମ 
ବା (mାଧ୪m)ଏକ ସ୍ତନ୍ତ୍ର ପରିବେଶରେ କୌଣସି ମୃତ ଲୋକର ଆତ୍ସା ସହ ସଂଯୋଗ 
ସ୍ଥାପନ କରୁଥିଲେ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥଲା । ଏପରିକି ମାଧ୍ୟମ ମାନେ ଆତ୍ଵା ସହ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ re 


ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନ କରି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବା ପାଇଁ ନାନା ପ୍ରଚାର 
କରୁଥିଲେ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ୧୮୮ ୨ ମସିହାରେ ପରାମାନସିକ ଗବେଷଣା ସଂସ୍ଥାନ 
ରଂଲଶ୍ଡରେ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥଲା । ମନୋବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର 
ଗବେଷଣା ପାଇଁ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ତରରେ ଉଦ୍ୟମ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ପରାମାନସିକ 
ଗବେଷଣା ସଂସ୍କାନ (Society for Psychical Research) ସହ ସଂମ୍ପୃକ୍ତ 
କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନକୁ ସମର୍ଥନ କରି ବିଭିନ୍ନ ପୁସ୍ତକମାନ ରଚନା କଲେ । 
ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ମନ ପ୍ରଭାବ, ଆତ୍ଲା ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ ସମ୍ପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ପୁସ୍ତକ 
ଲେଖାଯାଇ ଏହାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିଭି ଦେବାକୁ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଥଲା । ଆମେରିକାରେ 
ଜେ.ବି. ରାଇନ୍‌ (4.8. Rhine) ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଧାରାରେ ବୃଝାଇବାକୁ 
କିଛି ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ । ତେବେ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନରେ ପୂର୍ଣ ଆସ୍ଥା ରଖ ସେ ଏହାକୁ 
ପ୍ରସାର କରିବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଲେଖା ପ୍ରକାଶ କଲେ । ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ମନୋବିଜ୍ଞାନ 
ଆଧାରରେ ଏକ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଜଗତର ଅଧ୍ୟୟନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେଲା । ଏହାକୁ ଆଧାର କରି 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଚାର ଗଣମାଧ୍ଯମରେ କରାଗଲା । ଧର୍ମ ପୁସ୍ତକ ମାନଙ୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଥବା ବିଭିନ୍ନ 
କାହାଣୀମାନଙ୍କୁ ନେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିତ୍ତି ଦେବାକୁ ବିଂଶଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ୟଭାଗ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଥିଲା । 


ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର ଆଉ ଏକ କ୍ଷେତ୍ର ହେଲା ଜାତିସ୍କର ଓ ପୂନର୍ଚ୍ଚନ୍ସ । ଯେଉଁ 
ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ପୁନର୍ଚ୍ଚନ୍ଧର ଭାବନା ରହିଛି, ସେଠାରେ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କର 
ପୂର୍ବଜନ୍ଧର ଘଟଣାବଳୀକୁ ମନେ ପକାଇଥାନ୍ତି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ବିଶେଷ କରି 
ଆମ ଦେଶର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ପୁନର୍ଜନ୍ସ ବା ଜନ୍ନାନ୍ତରବାଦର ଏତେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି 
ଯେ ସେ ସବୁର ପ୍ରଭାବ ଜନମାନସରେ ନାନା ଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଜାତିସ୍ଵରମାନେ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ପୂର୍ବଜନ୍ଧର ଘଟଣାକୁ ସ୍ମରଣ କରିପାରିବେ । କେତେକ 
ଯୋଗୀ ସେମାନଙ୍କର ସାଧନା ବଳରେ ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ବଜନ୍ଧର କାହାଣୀମାନଙ୍କୁ ସତି 
ଭିତରକୁ ଆଣିପାରିବେ ବୋଲି ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । ଏସବୁ ବି ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର 
ପରିସରରେ ଅଧ୍ୟୟନ ହୋଇଥାଏ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ଏପରି ଏକ କ୍ଷେତ୍ର ଯେଉଁଥିରେ 
ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଛାୟାରେ ଅତାନ୍ଦିୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ମନଃ ପ୍ରଭାବ, ଆତ୍ଲା ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ, 
ଜାତିସ୍ମର ଇତ୍ଯାଦି ବିଷୟରେ ବିବେଚନା କରାଯାଏ । 
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(୩) 


ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅଧ୍ୟୟନ ଭାବେ ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ଦେଶମାନଙ୍କର 
ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ତରରେ ପଢ଼ାଗଲା ପରେ ପରାମନୋବି ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥବବା 
ବିଶ୍ଵାସମାନଙ୍କୁ ଅନୁଶୀଳନ କରାଯିବା ଦ୍ଵାରୀ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି 
କୁମବର୍ବିଷୁ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଇଂଲଣ୍ଡରେ ଗଠିତ ପରାମାନସିକ 
ଗବେଷଣା ସଂସ୍ଥାନ ୧୮୮୨ ରେ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇ ବହୁ ଗବେଷଣା କରାଯାଇଥିଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ଏହାର କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିଜି ନଥବା ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ସେହିପରି ଆମେରିକାରେ ସ୍ଥାପିତ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ସଂଘ ଏକଦା ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ 
ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ଦେବାକୁ ଯେଉଁ ଉଦ୍ୟମ ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲା ତାହା ବି 
ନୂତନ ପରୀକ୍ଷା ଓ ଅଧ୍ୟୟନ ଆଧାରରେ ଅସାର ପ୍ରମାଣିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଇଂଲଣ୍ଡ 
ଇତ୍ୟାଦି ଦେଶମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ମିଡ଼ିୟମମାନେ ମୃତ ଲୋକର ଆତ୍ସାକୁ ଆବାହନ କରି 
ବା ତାଙ୍କ ଠାରୁ ଉତ୍ତର ପାଇବା ନେଇ ପ୍ରଚାର କରୁଥିଲେ ସେ ସବୂର ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରାଯାଇ ସେସବୁ କିପରି ଠକାମି ଓ ସମ୍ମୋହିତ ମାନସିକ ସ୍ପିତିର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଥିଲା ତାହା 
ପଦାକୁ ଆସିଲା । ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗୃହରେ ପୂର୍ବ ଧାରଣାର ବଶବର୍ଭୀ ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ 
କିପରି ଏକ ସମ୍ମୋହିତ ସ୍ଥିତିରେ କେତେକ ଭ୍ରମ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରରେ ବିଶ୍ବାସ ଦିଆ 
ଯାଉଥଲା ତାହା ଜଣା ପଡିଲା । କାଳକ୍ରମେ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଏ ସବୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଏ 
ସବୁର ରହସ୍ଯକୂ ବାହାର କଲା । ଆତ୍ସାର ସ୍ଥିତି, ଆତ୍ସାକୁ ଆବାହନ , ଆତା ଜରିଆରେ 
ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ସବୁ କୌଶଳ ପୂର୍ଣ ଠକାମି ଥଲା ¦ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସର 
ସୁଯୋଗ ନେଇ କୁଶଳୀ ଲୋକମାନେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପରିବାରର ମୂତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ସହ 
କଥା କରାଇବାର ଯେଉଁ ସବୁ କୌଶଳ ଅବଲମ୍ବନ କରୁଥିଲେ ସେ ସବୁର ରହସ୍ଯ 
ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ପଦାକୁ ଆଣିଲା । 


ମନୋବିଜ୍ଞାନୀମାନେ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନେଇ ନାନା ପରୀକ୍ଷାମୂଳକ 
ପଦ୍ଧତି ବାହାର କଲେ । ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ପରମନ ଜ୍ଞାନ ଓ ଦୂର ସମ୍ବେଦନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ସବୁର ସତ୍ୟତା ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ପରୀକ୍ଷା କଲେ ! ଗୋଟିଏ କକ୍ଷରେ ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଏକ ତାସ ( ବା କାର୍ଡ ଉପରେ ମନ ନିବେଶ କରିବାକୁ କୁହାଗଲା । ଅନ୍ୟ 
କକ୍ଷରେ ସେ କେଉଁ କାର୍ଡ଼ ଉପରେ ତାଙ୍କର ମନ ନିବିଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି ତାହାକୁ ଅନୁମାନ 
କରିବାକୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ କୁହାଗଲା । ଏହିପରି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଣାଳୀରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି 
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ଜରିଆରେ ଗୋଟିଏ ମନର ଭାବନା ଅନ୍ଯ ମନରେ ପ୍ରତିବିନ୍ବିତ ହେଉଛି କି ବୋଲି 
ପରୀକ୍ଷା କଲେ । ଡ଼କ୍ଟର ଡ଼େନିସ୍‌ ପାର୍ସନ ୨୪୦୦୦ ଘଟଣାକୁ ପରୀକ୍ଷା କରି ନିଜର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତ କଲେ ଯେ ସେ ଦୂର ସମ୍େଦନ ଜନିତ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେତେ ସବୁ ପରୀକ୍ଷାମୂଳକ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିଛନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର କୌଣସି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ପାଇନାହାନ୍ତି । ( ସୋସାଇଟି ଫର ସାଇକିକାଲ ରିସର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରୋସିଡ଼ିଙ୍ଗସ୍‌, 
ସଂଖ୍ୟା, ପୃଷ୍ଠାଂ୩ ୧ ) ସେହିପରି ନୂଆ ନୂଆ ପ୍ରଣାଳୀ ଆଧାରରେ ଆନ୍ମୋନି ଫ୍ଲିଉ, ଡ଼. 
ଇଉଜିନ୍‌ ଆଡ଼ାମ, ଡ଼. ଜନ ଇ କୂଭେର ଇତ୍ୟାଦି ଯେତେ ସବୁ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରୀକ୍ଷା 
କରିଛନ୍ତି ଏହାକୁ କେବଳ ଏକ କାକତାଳୀୟ ଘଟଣା ଛଡ଼ା ଏହାର କୌଣସି ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଓ ବିଜ୍ଞାନ ସଳ୍ଜତ ଆଧାର ପାଇ ନାହାଁନ୍ତି ବୋଲି ନିଜର ଅନୁସନ୍ଧାନମାନ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି 
ବସ୍ତୁତଃ ଅତାନହ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ । 
ତେବେ ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ଏହାର କିଛିଟା ସମ୍ଭାବନାକୁ କେହି ଅନୁମାନ କରୁଛଚି, ତାହା 
କେବଳ ଏକ ଆକସ୍ତିକ ସଂଯୋଗ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କିଛି ନୂହେଁ ବୋଲି ମନୋବିଜ୍ଞାନୀମାନେ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ପରୀକ୍ଷିତ ଆଧାର ଅଭାବରେ ଦୂର ସମ୍େଦନ, ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ି, ପୂର୍ବ ଜ୍ଞାନ 
ଜନିତ ଅତାନ୍ଦିୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ । 


ପରାମାନସିଜ ଗବେଷଣା ସଂସ୍ଥାନ ( ପ.ଗ.ସଂ) ଆରମ୍ଭର କିଛି ବର୍ଷ ମଧ୍ଯରେ 
ଥଓସଫିକାଲ ସୋସାଇଟ୍‌ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥଲା । ଥଓସଫିକାଲ ସୋସାଇଟ୍‌ର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା 
ମାଡ଼ାମ ବ୍ଲାଭାସ୍କି ଇଂଲଣ୍ଡରେ ପ.ଗ.ସଂରେ ବ୍ୟକ୍ତ କଲେ ଯେ ଭାରତ ବର୍ଷରେ କେତେକ 
ଥିଓସଫିଷ୍ଟ ରହିଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଶରୀରରୁ ଆତ୍ସାକୁ ବାହାର କରିପାରିବେ ଓ ଏକ ସମୟରେ 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ ଶରୀର ନେଇ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇପାରିବେ । ଭାରତୀୟ 
ଯୋଗୀମାନେ ନିଜର ଆଧ୍ାତ୍ସିକ ସାଧନା ବଳରେ ସମାଧ୍‌ସ୍ଥ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହା କରି 
ପାରୁଛନ୍ତି । ମାଡ଼ାମ ବ୍ଲାଭାସ୍କିଙ୍କଗର ଭାଷଣରେ ଓ ଲେଖାରେ ଏହି ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ପରେ ରିଚାଡ଼ 
ହଡ଼ଗସନ ଭାରତବର୍ଷ ଆସି ବହୁ ଥୁଓସଫିଷ୍ଟଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ କଲେ ଓ ଏହାର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ 
ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁଲେ । ଭାରତବର୍ଷର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳ ବୁଲି ବହୁ ସାଧୂ, ଯୋଗୀ ଓ 
ବାବାମାନଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ କରି ଭାରତୀୟ ଆଧାତ୍ଧିକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରମାଣ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁଲେ । 
ବହୁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ଗୋଟିଏ ବି ବାସ୍ତବ ଘଟଣାର ପରିଚୟ ନ ପାଇ ସେ ଇଂଲଣ୍ଡ 
ଫେରିଗଲେ ଓ ମାଢ଼ାମ ବ୍ଲାଭାଵ୍କିଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ଯ ସବୁ କିପରି ଆଧାରହୀନ, ମନଗଢ଼ା, 
ଶୁଣା କଥା ଓ ମିଥ୍ୟା ତାହା ପ୍ରକାଶ୍ଚ କଲେ । ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ବାଦପତ୍ର ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ଶସ୍ତା ଲୋକପ୍ରିୟତା 
ପାଇଁ ମନଗଢ଼ା କାହାଣୀମାନ ଲେଖୁ ଜନମାନସକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରୁଥିବା ଜଣାଶୁଣା ଘଟଣା । 
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୮୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବିଂଶ ଶତାଦୀର ସତୂରୀ ଦଶକରେ ଏଚ.ଏନ. ବାନାର୍ଜୀ ରାଜସ୍ଥାନ ବିଶ୍ବ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ବିଭାଗ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ପୁନର୍ଜନ୍ସ ଥବା ବିଷୟ ସେ 
ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଭାବରେ ପରୀକ୍ଷା କରି ଜାଣିପାରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଲେଖାମାନ ପ୍ରକାଶ କଲେ । 
ବାନାର୍ଜୀ ଗଂଗାନଗରସ୍ପିତ ଏକ କ୍ରଲେଜରେ ଦର୍ଶନ ଅଧ୍ୟାପକ ଥଲେ ଓ ରାଜସ୍କାନ 
ରାଜ୍ୟପାଳଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରି ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ଗବେଷଣାରେ ସେ ବହୁ ଘଟଣା 
ଜାଣିପାରିଛନ୍ତି ବୋଲି କହିଲେ । ଫଳତଃ ରାଜ୍ୟପାଳଙ୍କ ସହଯୋଗରେ ସେ ରାଜସ୍ଥାନ 
ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ବିଭାଗ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଅନୁଦାନ 
ଆୟୋଗ ବା ୟୁଜିସି ଠାରୁ ଅର୍ଥ ନେଇ ଏଥରେ ସଂପୃକ୍ତ ହେଲେ । ମସ୍ତିଷ୍ଟରେ ସୃତି 
କିପରି ରହେ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଏହି ସ୍ଵୃତି କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ କିପରି ନଷ୍ଟ ହୁଏ 
ନାହିଁ ତାହା ପ୍ରକାଶ କଲେ ! ଏହା ସହ ସେ ଦାବି କଲେ ଯେ ପୂୁନର୍ଜନ୍ସ ଯେ ସତ୍ୟ ସେ 
ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଭାବେ ପରୀକ୍ଷା କରି ବହୁ ଘଟଣା ଜାଣି ପାରିଛନ୍ତି । ବାନାର୍ଜୀଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟକୁ 
ନେଇ ନାନା ବିତର୍କ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଓ ୟୁଜିସି ଏହାର ଅନୁସନ୍ଧାନ ପାଇଁ ଏକ କମିଟି ଗଠନ 
କଲା ! ସେହି କମିଟିରେ ଭେଙ୍କେଟେଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟର ମନୋବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଫେସର 
ଏସ୍‌. ପାର୍ଥସାରଥ, ଉକ୍କଳ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର ମନୋବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଫେସର ରାଧାନାଥ ରଥ 
ଓ ଦିଲ୍ଲୀ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରଫେସର ଏସଂ.ସି. ଗାଙ୍ଗୁଲି ରହିଲେ । କମିଟି ରାଜସ୍ଥାନ ବିଶ୍ବ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ଯାଇ ବାନାର୍ଜୀଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ କଲେ । କମିଟିରି ମତ ଥୁଲା ଯେ ବାନାର୍ଜୀଙ୍କ 
ଲେଖାରେ ପ୍ରକାଶିତ ପୁନର୍ଜନ୍ଧର ଘଟଣା ସତ୍ଯ ହୋଇଥିଲେ ମନୋବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନୂତନ ଦିଗ ଉନ୍ମୋଚିତ ହେବ ଓ ବାନାର୍ଜୀଙ୍କର ଏହି ସବୁ ପରୀକ୍ଷା ମନୋବିଜ୍ଞାନ 
ଗବେଷଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାଇଲ୍‌ଖୁଣ୍ଟ ହେବ । କିନ୍ତୁ ବାନାର୍ଜୀ କୌଣସି ଘଟଣାର କୌଣସି 
ପରୀକ୍ଷା କରିଥିବା ନେଇ କିଛି ତଥ୍ଯ ଦେଇପାରିଲେ ନାହିଁ । କେବଳ ଶୁଣାକଥା, ଖବର 


Nem ~~ 


କାଗଜରେ କେଉଁଠି କିଛି ବାହାରିଥିବା ଘଟଣା ଓ କେତେକ ମନଗଢ଼ା କାହାଣୀ ଲେଖୁଥିବା 
ଓ ସେଥୁରେ କୌଣସି ଅନୁସନ୍ଧାନ ମୂଳକ ତଥ୍ୟ ନଥିବା ଜଣା ପଡ଼ିଲା । କମିଟି ତାଙ୍କର 
ଅନୁସନ୍ଧାନ ରିପୋର୍ଟ ଦେଲା | ଏହାପରେ ବାନାର୍ଜୀଙ୍କ ବିଷୟରେ ରାଜସ୍ଥାନ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ 
ତରଫରୁ ଅନୁସନ୍ଧାନରୁ ଜଣା ପଡ଼ିଲା ଯେ ଆମେରିକାରୁ ଡ଼କଟରେଟ୍‌ ପାଇଥିବା ନେଇ 
ଯାହା ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟକୁ ଜଣାଇଥିଲେ ତାହା ମଧ୍ଯ ମିଛ ଥୁଲା | ରାଜସ୍ଥାନ ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ପ୍ରଫେସର ଓ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ ବୋଲି ନିଜର ପରିଚୟ ଦେଇ ସେ 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ସାହାଯ୍ଯ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରୁଥିଲେ । ଏସବୁ ଘଟଣା ଜଣାପଡ଼ିବା ପରେ 
ରାଜସୁ।ନ ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ବାନାର୍ଜୀ ନିଲମ୍ବିତ ହେଲେ ଓ ବିଶ୍ବବିଦ୍ଯାଳୟ 
ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ବିଭାଗ ବନ୍ଦ ହେଲା । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୮୫ 


ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ସହ ସଂପୃକ୍ତ ମନଃପ୍ରଭାବ ବିଷୟରେ ଆବ୍ରାହମ କୋଭୁର 
ବହୁ ଗବେଷଣା କରିଥୁଲେ । ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ଅଶରୀରୀ କାର୍ଯ୍ୟ( Poltergeist act ) 
ମାନସିକ ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରି ବାହାରବସ୍ତୁରେ ପରିବର୍ତନ ଆଣିବା ନେଇ ନାନା ଘଟଣାର 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ସେ ସବୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ଜାଣିବା ପରେ କୋଭୁର ୧୯ ୬୪ରେ 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥଲେ । ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଗୋଟିଏ ଚମଜ୍ମାରିତା 
କିମ୍ବା ମନଃପ୍ରଭାବ ଜନିତ ଘଟଣା ପରୀକ୍ଷିତ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିବେ ତେବେ କୋଭୁୂର 
ତାଙ୍କୁ ଶ୍ରୀଲଙ୍କା ମୁଦ୍ରାରେ ଏକ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା ପ୍ରଦାନ କରିବେ ¦ (ଏହି ବିଷୟ ଏହି ଲେଖକଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଲିଖୁତ ଓଡ଼ିଆ ପୁସ୍ତକ ' ଆବ୍ରାହମ କୋଭୁର : କୂସଂସ୍ାର ବିରୁଦବରେ ଏକ ସଂଗ୍ରାମୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ ' ରେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ରହିଛି ) ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ କୋଭୁରଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଏହି 
ଆହ୍ଵାନ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ସଂଗଠନ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ରଖୁଛନ୍ତି । ଲେଖାଟି ଶେଷ କରିବା 
ପୂର୍ବରୁ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ଜନିତ ସାଇକୋକାଇନେସିସ୍‌ ବା ଆତ୍ସା ସଂପର୍କୀୟ ପ୍ରମାଣ 
ପାଇଁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଆହ୍ଵାନ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦେବାକୁ ଚାହୁଁଛି । ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଦି କେହି ମାନସିକ କ୍ରିୟା ପ୍ରୟୋଗ କରି ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ କୌଣସି ଘଟଣା 
ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ କିମ୍ବା ଆତ୍ଲା, ଭୂତ, ପ୍ରେତ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ ଯାହାର ଫଟୋ ନିଆଯାଇ 
ପାରିବ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ଚ୍ୟାଲେଞ୍ଜ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଖ୍ଯାତି ସଂପନ୍ନ ଯାଦୁକର 
ଜେମସ୍‌ ରାଣ୍ଡି (ଜନନ ୧୯ ୨୮) ୧୦ ଲକ୍ଷ ଡ଼ଲାରର ଏକ ଆହ୍ଵାନ ରଖୁଛନ୍ତି । ଜେମସ୍‌ 
ରାଣ୍ତି ଏଡୁକେସନାଲ ଫାଉଣ୍ଡେସନ ଆବ୍ରାହମ୍‌ କୋଭୁରଙ୍କ ପରି ଚମକ୍କାରିତା ପ୍ରଦର୍ଶନ 
ପାଇଁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଆହ୍ଵାନ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରଖୁଛି । ଏହା ଛଡ଼ା ପାରଲୌକିକ ଘଟଣାର 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁସନ୍ଧାନ କମିଟି (Committee for Scientific Investiga- 
tion of Claims of the Paranormal-CSICOP) ଏକ ଆନ୍ତର୍ଚଚାତିକ 
ହେତୂବାଦୀ ସଂଗଠନ ! ଏହି ସଂଗଠନ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଆହ୍ବାନ ରଖୁଛି ଯେ ଯଦି 
କୌଣସି ବ୍ଯନ୍ଥି କୌଣସି ଠକାମି ନରଖ ଏକ ଅଲୌକିକ ଚମକ୍ରାରିତା ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିପାରିବେ ବା ମୁତ୍ୟୁ ପରେ ଆତ୍ସା ବା ପୁନର୍ଜନ୍ଧ ଥବା ପ୍ରମାଣ ଦେଇ ପାରିବେ ତେବେ 
ତାହାର ପ୍ରମାଣ ପରେ ତାଙ୍କୁ ସଂଗଠନ ତରଫରୁ ପ୍ରାୟ ଏକ କୋଟି ଟଙ୍କାର ପୁରସ୍କାର 
ଦିଆଯିବ । ରହସ୍ୟମୟ ଘଟଣାରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥିବା ବା ଏହା ସତ୍ଯ ବୋଲି କହି 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥିବା ବାବା, ଯୋଗୀ, ସାଧୂ, ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ସାଧକ, ତାନ୍ତ୍ରିକ 
ଇତ୍ୟାଦି ଯେ କେହି ବ୍ୟଗ୍ତି ଚମକ୍କାରିତାର ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ ଏହି ଚାଲେଞ୍ଜ ରହିଛି । 
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୮୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


କହିବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ ଯେ ଚମକ୍ରାରିତା ଦେଖାଇ ନିଜର ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଗଢ଼ିଥିବା କୌଣସି 
ତଥାକଥତ ବାବା ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହେତୂବାଦୀଙ୍କର ଆହ୍ଵାନକୁ ସମ୍ମୁଖନ ହୋଇନାହାନ୍ତି । 


ଉପସଂହାରରେ ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ ଯେ ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶ ହୋଇନଥଲା ସେ ଯୁଗରେ ଆତ୍ସା, ସ୍ଵର୍ଗ ନରକ, ପୁନର୍ଜନ୍ଟ ଚମକ୍ରାରିତାର 
ବିଶ୍ଵାସ ଜନମାନସରେ ବ୍ୟାପକ ଭାବେ ରହିଥିଲା । ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ଭିତରେ 
ଲୋକମାନେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ନର ଅନେକ ଅଲୌକିକତାକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନେଉଥୁଲେ । 
ଚମକାରିତାକୁ ଆଧାର କରି ନାନା ଗଛ, ଉପନ୍ୟାସ, ସାହିତ୍ୟକୃତି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା । 
କେତେକ କୃତିର ସାହିତ୍ୟିକ ମୂଲ୍ୟ ବା ନୈତିକ ସନ୍ଦେଶ ଥାଇପାରେ କିନ୍ତୁ ସେହି ସବୁ 
କାହାଣୀରେ ଥବା ଚମକ୍ରାରିତା ଗୁଡ଼ିକ ଯେ ଆଧାରହୀନ ଏହା ସତ୍ୟ ¦ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ 
ଯୋଗୁଁ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସର ନାନା ରହସ୍ଯ ଅସତ୍ଯ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା । ତେବେ 
ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ଏକଦା ବିଜ୍ଞାନ ଉର୍ଶ୍ବର ସତ୍ୟ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥୂଲା। ମନୋବିଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶ ଓ ମଣିଷର ଆଚରଣ, ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା ଇତ୍ୟାଦିର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଯୋଗୁଁ 
ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନର ଅନେକ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ୁ ଭାବେ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରର ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ କିଛି ସତ୍ୟତା ଆଭାସ 
ମିଳୁଛି ତାହା କେବଳ ଆକସ୍ପିକ ସଂଯୋଗ ଜନିତ ଓ ଏହା ପଛରେ କୌଣସି ସୈବ୍ଧାରନ୍ତିକ 
ଭିଭି (theoretical justification) ନଥିବା ମନେ ହୁଏ ! 
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ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ 


ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ କେଉଁଥୂରେ ନିହିତ ? ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କହିଲେ ଉତ୍ତମ ଜୀବନ 
କାହାକୁ କହିବା ? ଏହାର କୌଣସି ମାନଦଣ୍ଡ ରହିଛି କି ? ଆମେ କାହିଁକି ବଞ୍ଚଛେ ? 
ବଞ୍ଚବାର କିଛି ଅର୍ଥ ଅଛି କି ? ଜୀବନ କିପରି ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ହେବ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ 
ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ସୃଜନଶୀଳ ସାହିତ୍ୟ, ମନୋବିଜ୍ଞାନ ପରିସରରେ ଅନେକ କିଛି ଆଲୋଚନା 
ହୋଇଛି । ତେବେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ଦେବା ଏତେ ସହଜ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । 
ମଣିଷର ସ୍ଵରୂପ, ଆଚରଣ, କର୍ମ, ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଇତ୍ଯାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏତେ ଭିନ୍ନତା ଓ 
ବିରୋଧାଭାସ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଯଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଅର୍ଥ ଓ ମୂଲ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିବା 
ସହଜସାଧ୍ୟ ବୋଧ ହୁଏନାହିଁ । ମଣିଷ ସ୍ଵଭାବରେ ଯେପରି କୋମଳ ଭାବ ରହିଛି 
ସେହିପରି ଭୟଙ୍କର ପାଶବିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଛି । ମଣିଷ ଭିତରେ ସ୍ବେହ, ପ୍ରୀତି, କରୁଣା, 
ୟା, ଶାନ୍ତ ସ୍ଵଭାବ ଯେପରି ରହିଛି, ସେହିପରି ଶରର୍ଷା, ଘୃଣା, ସ୍ବାର୍ଥପରତା, ନିଷୁରତା 
ମଧ୍ଯ ରହିଛି । କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ୟର ସେବା ଓ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା 
ଯେପରି ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ଅନ୍ୟ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ସ୍ବରୂପ ଏ ପ୍ରକାର ଯେ 
ସେମାନେ ଅନ୍ୟକୁ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେବାରେ ଓ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ନିଷ୍କର ଆଚରଣ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାରେ 
ବି ଖୁସି ହୂଅନ୍ତି । ବ୍ଯକ୍ତି - ଚରିତ୍ରରେ ଓ ସ୍ଵଭାବରେ ଏପରି ବିରୋଧାଭାସ ଦେଖାଯିବା 
ବେଳେ ଜୀବନର ଅର୍ଥ ଓ ମୁଲ୍ୟ ନିର୍ଣୟ କରିବା ଜଟିଳ ମନେ ହୁଏ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଉତ୍ତମ ଜୀବନର ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ କେତେକ ସାଧାରଣ ଆଲୋଚନା 
ସହ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଓ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦେବା ମୋର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ । ତେବେ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅତି ଜଟିଳ ଓ ବ୍ୟାପକ ହୋଇଥିବାରୁ ଏ 
ସବୁର ଏକ ବିସ୍ତୃତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ଏହି ସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ 
କେତେକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନର ଅବତାରଣା କରିବା ପ୍ରବନ୍ଧଟିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 


ଉତ୍ତମ ଜୀବନ କାହାକୁ କୁହାଯିବ ? ଭଲ, ଉତ୍ତମ, ସୁନ୍ଦର ଇତ୍ୟାଦିର ସଂ୍ଞା 
ଦେବା ଜଟିଳ ମନେ ହୁଏ । ବୋଧହୁଏ ଏହାର ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ସଂଜ୍ଞା ଦେବା 
ସମ୍ଭବତଃ ସହଜ ନୂହେଁ । କୌଣସି କିଛିକୁ ଭଲ ବା ଉତ୍ତମ କହିବାର ଏକ ସାଧାରଣ 
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Cr ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି ଯାହାକୁ ଆମେ ମୂଲ୍ଯବାନ ମନେ କରୁ ତାହାକୁ ଭଲ ବା ଉତ୍ତମ କହୁ | 
ସେ ଜଣେ ଭଲ ଲୋକ ବା ସେ ଜଣେ ଉତ୍ତମ ବ୍ୟକ୍ତି କହିବା ବେଳେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର 
ସମ୍ମାନବୋଧ ବା ସମାଦାର ପ୍ରକାଶ କରିଥାଉ |! ପୁନଶ୍ଚ ଉତ୍ତମର ସାର୍ବଜନନୀ ମାନଦଣ୍ଡ 
ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ' କ” ଖ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଣେ ଉତ୍ତମ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଗ, ଘ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ମନ୍ଦ ବ୍ୟକ୍ତି ହେବା ସମ୍ଭବ । ସେହିପରି ଉତ୍ତମ ଜୀବନ କହିଲେ ଯେଉଁ ଜୀବନକୁ 
ଆମେ ପସନ୍ଦ କରୁ ଓ ଯାହା ପ୍ରତି ଆମର ଅଭିରୁଚି ପ୍ରକାଶ କରୁ ତାହାକୁ ହୁଏତ ଆମେ 
ଉତ୍ତମ ଜୀବନ କହିପାରିବା । କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଆମେ ଉତ୍ତମ କାର୍ଯ୍ୟ ମନେ କଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଅନୁରାଗ ପ୍ରକାଶ ନକରିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମଧ୍ୟ ସମାଜରେ 
ଦେଖାଯାଏ । ବହୁ ସମୟରେ ଏପରି ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଭଲ-ମନ୍ଦର ପାର୍ଥକ୍ୟ ନେଇ 
ଜଣେ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ଚର୍ଚା କରୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଭଲ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ମନ୍ଦ 
ପ୍ରତି ବିତୃଷ୍ଣା ପ୍ରକାଶ କରୁନାହାଁନ୍ତି ଓ ଜୀବନଧାରାରେ ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ରତୀ ହେଉନାହାଁରି । 
ତେବେ ଭଲଙ-ମନ୍ଦ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଜନିତ ଅବବୋଧରୁ ଏହା ମନେ କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ଯେ 
ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଵାରୀ ସାମାଜିକ ମଙ୍ଗଳ ବିଧାନ ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ସେ ମନେ କରନ୍ତି ! 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ଭଲ ତାହା ସମାଜ ପାଇଁ ମଙ୍ଗଳପ୍ରଦ ଓ ଯାହା ମନ୍ଦ ତାହା ସମାଜ ପାଇଁ 
ଅହିତକର ବୋଲି ସେ ଭାବନ୍ତି । ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଲ ବା ଉତ୍ତମ ଏକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା ମୂଲ୍ୟ 
ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ ବୋଲି ଭାବନା ଆସିଥାଏ । 


ଏକ ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ସାମାଜିକ ହିତ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହା ମହତ୍ଵ ପୂର୍ଣ 
ନା ଏହା ନିଜସ୍ବ ସ୍ଵରୂପରେ ମହତ ପୂର୍ଣ ୨? କେତେକ ଜିନିଷ ଅନ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ପାଇଁ 
ଅଭିପ୍ରେତ ଥବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ମହତ୍‌ ପୂର୍ଣ | ଅନ୍ୟ କେତେକ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାଇଁ ନୁହେଁ 
ବରଂ ସ୍ଵତଃ ବା ସ୍ଵଚୂପରେ ହିଁ ମହତ ପୂର୍ଣ । ଯାହା ଅନ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ ପାଇଁ ମହତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ତାହାର 
ବାହି୍ୟକ ମୂଲ୍ୟ ବା ପରତଃ ମୁଲ୍ୟ (instrumental value) ଥବା କୁହାଯାଏ । ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ଯାହା ନିଜସ୍ଵ ସ୍ଵରୂପରେ ବା ନିଜେ ହିଁ ମହତ୍‌ ପୂର୍ଣ ତାହା ସ୍ଵତଃମୂଲ୍ୟ (Ntrin- 
$୯ value) ଭାବରେ ନିଆଯାଇପାରେ ! ଅର୍ଥ, କ୍ଷମତା, ବୁବି, ସାହସିକତା ଇତ୍ୟାଦି 
ଅନ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇଥିବାରୁ ସେ ସବୁର ପରତଃ ମୁଲ୍ୟ ରହିଛି । ଅର୍ଥର 
ନିଜସ୍ଵ ମୂଲ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ, ବରଂ ଏହା ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଜୀବନର ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ 
କରୁଥିବାରୁ ଏହାର ମୂଲ୍ୟ ରହିଛି । କ୍ଷମତା ଜଣକୁ ଯଶ, ପ୍ରତିଷ୍ଠାଃ ନିରାପତ୍ତା ଆଣି 
ଦେଉଥିବା ହେତୁ କ୍ଷମତାର ପରତଃ ମୂଲ୍ୟ ରହିଛି । ଏକ ନିର୍ଚ୍ଚନ ଦ୍ବୀପରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଅର୍ଥର କିଛି ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ ବା ଆମେରିକାରେ ଟଙ୍କାର ମୂଲ୍ୟ ବା ଭାରତରେ ଡ଼ଲାରର 
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ମୂଲ୍ଯ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଯାହାର ନିଜସ୍ଵ ମୂଲ୍ଯ ନାହିଁ ପରଚୁ ଯାହା ଅନ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ଯ ପାଇଁ 
ଅଭିପ୍ରେତ ତାହାର ମୂଲ୍ୟ ପରତଃ ମନେ ହୁଏ । ତେବେ ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ସ୍ଵରୂପରେ 
ମୂଲ୍ୟବାନ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାର ସ୍ଵତଃମୂଲ୍ଯ ରହିଛି କି ? କେତେକ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କ ମତରେ 
ଉତ୍ତମ ଜୀବନର ନିଜସ୍ଵ ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ, ବରଂ ଏହି ଜୀବନ ଆନନ୍ଦ, ସୁଖ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ 
ଥିବାରୁ ଏହାର ପରତଃମୂଲ୍ୟ ରହିଛି । ଅନ୍ୟ କେତେକଙ୍କ ମତରେ ଏକ ଉତ୍ତମ ଜୀବନ 
ସ୍ଵରୂପରେ ହିଁ ମୂଲ୍ୟବାନ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ସୁଖ, ଆନୁନ୍ଦ ଦେଉ ବା ନ ଦେଉ ଏହା ହିଁ ଆମ 
ପାଇଁ ମହତ୍‌ ପୂର୍ଣ । ଏହି ଉଭୟ ମତର ନିଜସ୍ଵ ଯୁକ୍ତ ରହିଛି ଓ ସେହି ଜଟିଳ ଯୁକ୍ତି ମାନଙ୍କୁ 
ଏଠାରେ ଆମେ ଆଲୋଚନା ପରିସରକୁ ଆଣିବା ନାହିଁ । ବରଂ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ 
ସାଧାରଣ ସୂଚନା ଦେବା । 


ଯେଉଁମାନେ ସାମାଜିକ ଶାନ୍ତି, ସଂହତି ଓ ସ୍ପିରତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବେ ସେମାନେ 
କହିବେ ଯେ ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ଦ୍ଵାରା ଶାନ୍ତି ସଂହତି ରହିବା ସହ ସୁଖକର ଜୀବନ ସମ୍ଭବ 
ହେଉଥବାରୁ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଆମର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦରେ ଜୀବନ ଧାରଣ କରିବା ଓ ସେଥୁପାଇଁ ଉତ୍ତମ ଜୀବନ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେ ହୁଏ | ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦରେ ବଞ୍ଚବା ପାଇଁ ତ ଆମେ ଉତ୍ତମ 
ଜୀବନ ଚାହୁଁ । ତେଣୁ ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ବା ଉତ୍ଜଷ୍ଟତା ଏକ ସାଧନ ମାତ୍ର, ଲକ୍ଷ୍ୟ ସୁଖ ଓ 
ଆନନ୍ଦ | ସାଧୁତା, କର୍ରବ୍ୟନିଷ୍ଠା, ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା, ସତ୍ୟବାଦିତା ମୂଲ୍ୟଚୟ ଗୁଡ଼ିକ ଜୀବନର 
ନୈତିକ ଆଦର୍ଶର ସୂଚନା ଦିଏ । ଏହାର ବାସ୍ତବ ପ୍ରତିଫଳନ ଦ୍ଵାରା ଜୀବନ ମହତ୍ତର 
ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଏହି ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯୟଚୟ ଗୁଡ଼ିକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଆମର ସୁଖ 
ଓ ଆନନ୍ଦ | ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦର ସହ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାକୁ ହେଲେ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଜୀବନରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଦ୍ଵାରା ବା ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଏହାର 
ପ୍ରତିଫଳନ ନ ହେବା ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ବ୍ୟାହହ ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ 
ନୈତିକତା, ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ସୁଖ, ଶାନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତେଣୁ ସେ ସବୁର ପରତଃ 
ମୂଲ୍ୟ ରହିଛି । ତେବେ ସୁଖ, ଆନନ୍ଦର ସ୍ଵତଃମୂଲ୍ୟ ରହିଛି । 


ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ନାନା ବିତର୍କ ହୋଇପାରେ ! ତେବେ ଏଠାରେ ସୁଖ ଓ 
ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ ! ସୁଖର ଅନୁଭୂତି ବହୁ ସ୍ତରରୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇପାରେ | ଭଲ ସିନେମାଟିଏ ଦେଖୁଲେ, ଭଲ କବିତାଟିଏ ରଚନା କଲେ, 
ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କ ମେଳରେ ଭୋଜି କଲେ, ଏକ ଦର୍ଶନୀୟ ସ୍ଥାନକୁ ବୁଲିଗଲେ ଆମେ ସୁଖକର 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୯୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଅନୁଭୂତି ପାଇଥାଉ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖର ବିଭିନ୍ନ ଉତ୍ସ ରହିପାରେ ଯେଉଁଥିରୁ ଆମେ ସୁଖକର 
ଅନୁଭୂତି ପାଇଥାଉ | ଆମର ସମସ୍ତ ସୁଖକର ଅନୁଭୂତିର ସମଷ୍ଟିରେ ଜୀବନ ଆନନ୍ଦଦାୟକ 
ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ଆନନ୍ଦ ଏକ ସାମଗ୍ରିକ ଅବସ୍ଥାକୁ ବୁଝାଏ ଓ ସୁଖର ଅନୁଭୂତିର 
ସମାହାର ଦ୍ଵାରା ଏହା ଆସିଥାଏ । ତେବେ ଜୀବନରେ ଜଣେ ଅନେକ ସୁଖକର ଅନୁଭୂତି 
ପାଇଥାଏ, କିନୁ ଜୀବନରେ ଆନନ୍ଦ ନଥାଇପାରେ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଗୋଟିଏ ଆନନ୍ଦର 
ଜୀବନ ବିନା ସୁଖରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବହୁ ସ୍ତରରୁ ପାଉଥବା ସୁଖକର ଅନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ଆମେ ଆନନ୍ଦିତ ହୋଇଥାଏ ଓ ଜୀବନ ବେଶ୍‌ ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ । ମୋଟ ଉପରେ 
କହିଲେ ସୁଖକର ଅନୁଭୂତି ବିନା କିମ୍ବା ସୁଖ ବ୍ୟତୀତ ଜୀବନରେ ଆନନ୍ଦ ରହିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । କିଚୁ ସୁଖ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଆନନ୍ଦ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନହୋଇପାରେ | ସୁତରାଂ ଆନନ୍ଦ ଏକ 
ସାମଗ୍ରିକତାକୁ ସୂଚନା ଦେବା ବେଳେ ସୁଖକର ଅନୁଭୂତି ବହୁ ସ୍ତରରୁ ନିତି ଦିନର ଅନୁଭୂତି 
ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଆମେ ପାଇଥାଏ। 


ତେବେ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ଆମ ଜୀବନର 
ଧେୟ କି ? ଆନନ୍ଦର ସ୍ଵତଃମୂଲ୍ୟ ନିଶ୍ଚୟ ରହିଛି । କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ଦୁଃଖ, 
ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଅଶାନ୍ତି ଜୀବନରେ ଚାହେଁ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ କିଛି ସଫଳତା ପାଇଁ ବା ଅଧକ 
ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଜଣେ ନିଜର ସୁଖକର ପରିବେଶ ଠାରୁ ସାମୟିକ ଭାବେ 
ଦୂରେଇ ଯାଇପାରେ । ପରୀକ୍ଷାରେ ଭଲ ଫଳ ପାଇବା ପାଇଁ ଜଣେ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ବହୁ କଷ୍ଟ 
ବରଣ କରେ, କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଫଳତା ହାସଲ କରିବାକୁ ଜଣେ କେତେକ 
ଦୁଃସାହସିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ରତୀ ହୋଇ କଷ୍ଟ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ ବା ରୋଗ ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ମୁକ୍ତି 
ପାଇଁ ଜଣେ କଷ୍ଟକର ଅସ୍ତ୍ରୋପଚାର ଜନିତ କଷ୍ଟକୁ ସହି ନେଇଥାଏ । ତେଣୁ ଜଣେ 
ନିଜର ସୁଖକର ଆବେଗ ଓ ସୁଖ ଅନୁଭୂତିକୁ ତ୍ୟାଗ କରେ ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଯେ ଏହାଦ୍ଵାରା 
ଏକ ମହରଭ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ ହେବ ଯାହା ଜୀବନକୁ ଅଧ୍ବକ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ କରିବା ସହ 
ସଫଳତାର ନିକଟବର୍ତୀ କରିପାରିବ । ଯେହେତୁ କେହି ଆନନ୍ଦ, ଶାନ୍ଥିକୁ ପରିହାର କରିବାକୁ 
ଚାହେଁ ନାହିଁ ଓ ସକଳ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଏହାକୁ ଜୀବନ ପାଇଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେ କରେ 
ତେଣୁ ଆନନ୍ଦ, ଶାନ୍ତିର ସ୍ଵତଃମୂଲ୍ଯ ରହିବା ମନେ ହୁଏ । ସୁଖବାଦୀ ନୀତିବାଦୀମାନେ 
(hedonist) ଜୀବନରେ ସୁଖ, ଆନନ୍ଦ ଓ ଶାନ୍ତିକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟ ଦେଇଥାନ୍ତି । 
ତେବେ ସେମାନେ କେବଳ ନିଜର ସୁଖ ବା ଆନନ୍ଦକୁ ମୂଲ୍ଯ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ 
ସମାଜରେ କେତେ ଅଧୂଵକ ବ୍ୟକ୍ତି କେତେ ଅଧ୍ବକ ସୁଖ ଶାଚ୍ତିରେ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ 
କରିପାରିବେ ତାହାକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇଥାଛି । ' ମାକ୍ତିମମ ହାପିନେସ୍‌ ଫର ମାକ୍ତିମମ୍‌ ନମ୍ବର 
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ଅଫ୍‌ ପିପୁଲ ତାଙ୍କ ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳାର ସର୍ବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନଦଣ୍ଡ । ପୁନଶ୍ଚ ସେମାନେ ସୁଖକର 
ଅନୁଭୂତିର ଗୁଣାତ୍ଧକ ମୂଲ୍ୟ ଉପରେ ବି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଆନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନରେ 
ସୁଖ, ଆନନ୍ଦ ଚାହେଁ, ତେବେ ଆନନ୍ଦ ଓ ସୁଖର ଗୁଣାତ୍ସକ ମୂଲ୍ୟ ଭିତରେ ବି ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ରହିଛି । ଗୋଟିଏ ଖେଳରେ ଜିତି ଖୁସି ହେବା ବା ଭଲ ଘର ଖଣ୍ତିଏ କରିଥୁବାରୁ ସୁଖୀ 
ହେବା ଆମକୁ ଯେଉଁ ସୁଖକର ଅନୁଭୂତି ଦିଏ ତା ଅପେକ୍ଷା ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ ରକ୍ଷା 
କରି ପାରିଥବାର ସୁଖ ବା ଗୋଟିଏ ଉଚ୍ଚମାନର ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥବା ଯୋଗୁଁ ପାଉଥିବା 
ଆନନ୍ଦ ଭିତରେ ପ୍ରାୟତଃ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବା ସମ୍ଭବ । ତେବେ ସୁଖବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
ଗୁଣାତ୍ସକ ସୁଖ, ଆନନ୍ଦ ଓ ଶାନ୍ତି କେତେ ଅଧ୍ବକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ କେତେ ଅଧକ ପରିମାଣରେ 
ମିଳି ପାରିବ ତାହାକୁ ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ ନେଇଥନି । 


ସୁଖ, ଶାଳି, ଆନନ୍ଦର ସ୍ଵତଃମୂଲ୍ୟ ତ ନିଶ୍ଚୟ ରହିଛି । ସେହିପରି ଅନ୍ୟ କିଛିର 
ସ୍ଵତଃମୂଲ୍ଯ ରହିଛି କି ନାହିଁ ? କେତେକଙ୍କ ମତରେ ଅଛି, ଅନ୍ୟ କେତେକଙ୍କ ମତରେ 
ନାହିଁ । ବିଶେଷ କରି ଯେଉଁମାନେ  ସୁଖବାଦ କୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶ୍ରେୟ ବା ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ 
ନେବେ ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ସୁଖ, ଶାଳି ଓ ଆନନ୍ଦ ହିଁ ଆମର ସକଳ ନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟର 
ଭିଭି ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ତାହା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛିର ସ୍ଵତଃମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ । ସବୁ କିଛି ସୁଖ, 
ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ! ତେବେ ଯେଉଁମାନେ ନୈତିକ ବହୁତ୍‌ବାଦ (ethi- 
aୋ ନpuralism)ରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ତ 
ଆମର ଶ୍ରେୟ ତାହା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛିର ବି ସ୍ଵତଃମୂଲ୍ୟ ରହିଛି । ଏଠାରେ ଦୁଇଟି 
ବିଷୟକୁ ଅବତାରଣା କରାଯାଉ । ' ଜ୍ଞାନଂର ସ୍ଵତଃମୂଲ୍ୟ ଅଛି ବୋଲି ନିଆଯାଇପାରେ । 
ଜ୍ଞାନ ସ୍ଵରୂପରେ ମହନୀୟ ଓ ଅଜ୍ଞତା ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣାର ପ୍ରତୀକ । ଜ୍ଞାନ କିପରି ମହନୀୟ ଓ 
ଜୀବନ-ବଞ୍ଚବାର ମାନରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିପାରିଛି ତାହାର ନାନା ଉଦାହରଣ 
ଦିଆଯାଇପାରେ । ଯେତେବେଳେ ରୋଗମାନଙ୍କର କାରଣ ଓ ନିଦାନ ଜଣା ନଥୁଲା 
କିମ୍ବା ଯେତେବେଳେ ଗମନାଗମନର ଜ୍ଞାନ ନଥିଲା ସେତେବେଳେ ମହାମାରୀ ( ହଇଜା, 
ବସନ୍ତ, ପ୍ଲେଗ) ବ୍ଯାପିଲେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକ ପୋକ ମାଛି ପରି ମରି ଯାଉଥିଲେ । 
ଗମନା ଗମନର ସୁଯୋଗ ନଥୁବା ଯୁଗରେ ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ହେଲେ ଲୋକମାନେ 
ଅସହାୟ ହୋଇ ମରିଯାଉଥଲେ । କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ଚିକିତ୍ସାର ସୁବିଧା ଉପଲବ୍ଧ 
ହୋଇପାରୁଛି ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ହେଲେ ଉଦ୍ଧାର ଓ ସାହାଯ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଅନେକଙ୍କୁ 
ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରୁ ରକ୍ଷା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ହେଉଛି । ତେଣୁ କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ଜ୍ଞାନ ହିଁ 
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ସ୍ଵରୂପରେ ଶ୍ରେୟ ହୋଇପାରିବ । ତେବେ ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ବି ନାନା ବିତର୍କ ହେବା 
ସମ୍ଭବ । 


ସେହିପରି କେତେକଙ୍କ ମତରେ କେତେକ ମହନୀୟ ସଦ୍‌ଗୁଣ ସ୍ଵରୂପରେ 
ମୂଲ୍ୟବାନ ! ସଦାଚାର ଓ ସଦ୍ଗୁଣଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଯେଉଁମାନେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ସାର୍ଥକ ଜୀବନର ଅଧ୍ବକାରୀ ! ସେହି ସଦ୍ଗୁଣ ହିଁ ମହନୀୟତାର 
ପ୍ରତୀକ, ସୁତରାଂ ସେ ସବୁର ସ୍ଵତଃ ମୂଲ୍ୟ ରହିଛି । ସଦ୍‌ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଜୀବନ ନିର୍ବାହ 
କରିବାକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ କେତେକ ନୀତିବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତି କହିଥାନି । ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଆମ ଜୀବନର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ସଦ୍‌ଗୁଣର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ସଦ୍‌ଗୁଣର ଅଧ୍ବକାରୀ 
ହେବା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସେଥରୁ ସୁଖ, ଶାଚିର ପରିଣାମ ଆସିପାରିବ । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ସତ୍ୟ ଓ 
ଜ୍ଞାନକୁ, ବୁଦ୍ଧ କରୁଣାକୁ, ଯୀଶୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ପ୍ରେମ ଓ କ୍ଷମାକୁ, କ୍ୟାଣ୍ଟ ଉତ୍ତମ ଇଚ୍ଛାକୁ, ଗାନ୍ଧୀ 
ଅହିଂସାକୁ ପ୍ରାଥମିକତା ଦେବା ସୁବିଦିତ । ଏହି ସଦ୍‌ଗୁଣ ହିଁ ଜୀବନ ପାଇଁ ଶ୍ରେୟ । ସୁଖ 
ଶାନ୍ତି ଏହାର ପରିଣାମ ମାତ୍ର । ହୁଏତ ସଦାଚାରୀ ହୋଇ ଯଦି ସୁଖ ପରିବରେ କେହି 
ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ପାଉଛି ତେବେ ତାହା ହିଁ ସହ୍ୟ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ, କିନ୍ତୁ ସଦ୍ଗୁଣ ଓ 
ସଦାଚାରକୁ ପରିହାର କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ସଦ୍ଗୁଣ ଓ ସଦାଚାର ହିଁ ଜୀବନର 
ଶ୍ରେୟ । ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ ସେହିଥୂରେ ନିହିତ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବି ଅନେକ ବିତର୍କ ଉଠିପାରିବ । 
ସୁଖବାଦୀମାନେ କହିବେ ଯେ ସଦାଚାର ନୈତିକ ଉନ୍କର୍ଷର ପ୍ରତୀକ । ଏହି ଗୁଣ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନରେ ଅଧକ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଲେ ସମାଜ ଉନ୍ନତ ହୋଇଥାଏ ଓ ଏହାର ଲଂଘନ 
ସାଧାରଣ ଘଟଣା ହେଲେ ସମାଜ କଳୁଷିତ ବା କ୍ଷୟଶୀଳ ହୋଇପଡ଼େ । ତେବେ ଏସବୁ 
ସାଧନ ମାତ୍ର, ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ । ତେବେ ଯେଉଁମାନେ ସଦ୍ଗୁଣ 
(ଯଥା, ସତ୍ୟବାଦିତା, କରୁଣା, ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା .....ଇତ୍ୟାଦି) ଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ଵତଃ ମୂଲ୍ଯ 
ଦେଇଥାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଆମର କାମ୍ୟ, ସୁଖ ଶାନ୍ତି ପରର କଥା ! 
ସଦାଚାରୀ ହୋଇ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କର, ପରିଣାମ ନିଶ୍ଚୟ ସୁଖକର ହେବ ! ଅନ୍ୟକୁ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ଏକ ମାନବୀୟ ମହତଗୁଣ ଓ ଏହା କରିବା ଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ 
ମାନରେ ଉନ୍ମର୍ଷ ଆସିଥାଏ । ସୁଖ ଶାରି ମିନୁ ନ ମିନୁ ତାହା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ସଦ୍ଗୁଣର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା ହିଁ ଉତ୍ତମ ଜୀବନର ପ୍ରତୀକ ହୋଇପାରିବ । 


ନାତିଶାସ୍ତ (Ethics) ପରିସରରେ ଜୀବନର ମୁଲ୍ୟ ଓ ଶ୍ରେୟ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ 
ମାନଦଶ୍ଡର ଚର୍ଚା ହୋଇଛି ଓ କୌଣସି ମାନଦଣ୍ଡକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତୃଟି ଶୂନ୍ୟ ଭାବେ ବା ସ୍ବୟଂ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୯୩ 


ସଂପୂର୍ଣ ବୋଲି ନିଆଯାଇ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ନୈତିକ ମାନକର (Moral Stan- 
dard) ସୀମା ଓ ଦୁର୍ବଳତା ରହିଛି । ତେବେ ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ବିଷୟ ଉତ୍ତମ ଜୀବନର 
ସ୍ଵରୂପ ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେବା ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହୁଏ । ପ୍ରଥମଟି ହେଉଛି କେତେକ ନୈତିକି 
ମୁଲ୍ୟଟୟ ବା ସଦ୍‌ଗୁଣ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟଟି ହେଉଛି ସାମାଜିକ ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ । ଏକ 
ଉତ୍ତମ ବା ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନ ବିଷୟ ବିଚାର କଲାବେଳେ ନୈତିକତା, ସଦାଚାର ଓ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡ଼ିକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଏକ ଉତ୍ତମ ଜୀବନର ପରିକଛନା କରାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ସେହିପରି ଆମେ ଯେଉଁ ବୃହତ୍ତର ସମାଜରେ ବାସ କରୁଛେ ସେହି ସମାଜରେ 
ଶାନ୍ତି, ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦ କିପରି ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ଆମର କାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବ 
ତାହା ହିଁ ବିଚାର ସ୍ତରକୁ ଆସିଥାଏ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉ ବା ସାମୂହିକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉ ଯାହା ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ ଅଶାନ୍ତି, ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଦୁଃଖର କାରଣ ହୁଏ ତାହାକୁ 
ଉତ୍କର୍ଷ ଜୀବନର ଆଧାର ନିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଓ 
ସାମାଜିକ ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଜନିତ ଶ୍ରେୟ ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ଧାରାର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଆଧାର ମନେ 
ହୁଏ | 


ନୈତିକ ସଦ୍ଗୁଣ ଓ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟକୂ ଯଦିଓ ଉତ୍ତମ ଜୀବନର ଆଧାର ଭାବେ 
ନିଆଯାଏ, ତେବେ ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଧର୍ମରୁ ଏଥିପାଇଁ କେତେ ଅଭିନିବେଶ ମିଳିପାରିବ 
ତାହାକୁ ବିଚାର କରାଯାଉ । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ, ଇସଲାମ ଧର୍ମ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଧର୍ମ, ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଇତ୍ୟାଦି 
ପୃଷ୍ଠ ଭୂମିରେ ଧର୍ମ ଯେଉଁ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର ହେଉଛି ଧର୍ମର ସେହି ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥକୁ 
ନେଇ ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ଓ ଧର୍ମ ଭିତରେ କଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିପାରିବ, ତାହା ଆମେ ଆଲୋଚନା 
କରିବା । ସମାଜ ଉପରେ ଧର୍ମର ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ରହିଥିବାରୁ ଓ ଧର୍ମ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି 
ଜନମାନସ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ ହୋଇଥିବାରୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଧର୍ମର କ'ଣ ଭୁମିକା ରହିଛି ତାହା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେ ହୁଏ । ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମ ବିକାଶ 
ଧାରାରେ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଉତ୍ପରଭି ହୋଇଛି ଓ ଧର୍ମ ସହ ଏକ 
ସୁନ୍ଦର ଜୀବନର ଭାବନା ପ୍ରାୟତଃ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଓ 
ନବସଂସ୍କାର ଯୁଗର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ତାହାର ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରି ରହିଥିଲା ଓ ଜନଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ବା ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥିଲା । ସୁତରାଂ ଧର୍ମର ପରିସର ମଧ୍ୟରେ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ ଓ ଉତ୍ତମ ଜୀବନର 
ଭାବନା ନେଇ କେତେ କେତେ ଅଭିନବ ବିଚାର ମଣିଷର ମନକୁ ସ୍ତର୍ଶ କରିଥଲା | 
ତେଣୁ ଧର୍ମ ଓ ଉତ୍ତମ ଜୀବନର ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆଲୋଚନା 
ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ମନେ ହୁଏ । 
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୯୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଅଧୁକାଂଶ ଧର୍ମର ମୂଳ ଆଧାର ହେଉଛି ଭଶ୍ଵର ଓ କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ | ୟୁରୋପ୍‌ରେ 
ନବଂ ସଂସ୍କାର ଓ ବିଜ୍ଞାନର ଯୁଗ ଆରମ୍ଭ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରାୟତଃ ସାଧାରଣ 
ମାନସିକତାରେ ରହିଥଲା ଯେ ଶ୍ତଶ୍ଵର ଏ ବିଶ୍ଵ ଓ ମଣିଷକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ସା ରହିଛି ଯାହା ଶରୀର ଭିତରେ ବନ୍ଦୀ ହେବା ଭଳି ରହିଛି । 
ମୃତ୍ୟୁରେ ଆତ୍ସା ଶରୀରରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଏ । ତେବେ ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ମୁକ୍ତି ବା ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି 
ବୋଲି ଅଧୁକାଂଶ ଧର୍ମରେ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । କେତେକ ଧର୍ମରେ ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦର ପରିକଳ୍ପନା 
ରହିଛି ଓ କେତେକ ଧର୍ମରେ ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ଜନ୍ଧ ଥବା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇଛି । 
ଜନ୍ମନାନ୍ତରବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ଧର୍ମମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ସା ଜନ୍ମ-ମୂତ୍ୟୁର 
ଚକ୍ରରେ ଘୂରୁଥାଏ ଓ ଶେଷରେ ଏହା ମୁକ୍ତି ପାଏ । ତେବେ ଏଥରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା 
ଧର୍ମମାନେ ଆତ୍ସାର ସ୍ପିତି ଓ ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ କଥାମାନ କହିଥାନ୍ତି । 
ଜନ୍ମନାନ୍ତରବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁନଥିବା ଧର୍ମମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ସ୍ଵର୍ଗ ନରକ ରହିଛି ଓ 
ସୃଷ୍ଟିର ଶେଷରେ ବିଚାର ଦିବସ ହେବ । ସେହି ବିଚାର ଦିବସରେ ଇଶ୍ଵର ବ୍ୟକ୍ତିର ବିଚାର 
କରି ତାକୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସ୍ଵର୍ଗ ବା ନରକକୁ ପଠାଇବେ । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଏକ 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ରହିଛି ଓ ସେଥରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଘଟଣାମାନ ଭଶ୍ଵର-ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଥିବାରୁ ସେ 
ସବୁ ଅଲଂଘ୍ଯ ଓ ଧ୍ରବ ସତ୍ୟ । ନୈତିକତା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଦେଶ । ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧରେ ଲିପିବଦ୍ଧ । ଏହି ସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ସହ କର୍ମକା୍ଡ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମର ଭିଭିମାନ ଗଢ଼ି ଉଠିଛି । 

ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ଏହା ଜଣା ପଡ଼ିଲା ଯେ ଏ ବିଶ୍ବ 
କୋଟି କୋଟି ବର୍ଷି ହେଲା ରହିଛି ଓ ଏହାର କେହି ସ୍ୃଷ୍ଟା ନାହାଁନ୍ତି । ପୃଥୁବୀ ପୃଷ୍ଠରେ 
ଜୈବିକ ବିବର୍ଭନ ଓ ନାନା ପରିବର୍ରନ ଦେଇ ମଣିଷର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଆମର ସକଳ 
ନୀତି, ଆଦର୍ଶ, ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ଓ ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବିକଶିତ 
ହୋଇଛି । ଏକ ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରୁ ନାନା ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସମାଜ ଦୃଢ଼ ହୋଇଛି ଓ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ରାଜନୈତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଦେଇ 
ନୈତିକ ଆଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକ ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି । 


ପୁନଶ୍ଚ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ସଂସ୍କୃତି-ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଆଦାନ 
ପ୍ରଦାନର ପରିବେଶ ଆସିଲା ଓ ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ହେଲା ତାହାର ପରିଣାମ 
ସ୍ଵରୂପ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ କରାଗଲା । ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ତରରେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୯୫ 


ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ ହେଲା ସେଥୁରୁ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ମଧ୍ଯରେ 
ଥିବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଗୁଡିକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲା । ତାର୍ବିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କ ଉପରେ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଳେଷଣାତ୍ସକ 
ଅନୁଶୀଳନ କରାଗଲା ସେଥିରୁ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଗୁଡ଼ିକ କିପରି କଳ୍ପନା ମାତ୍ର ତାହା 
ଜଣାପଡ଼ିଲା ! ଆତ୍କା, ସ୍ଵର୍ଗ ନରକ, ଇଶ୍ଵର, ପୁନର୍ଜନ୍ଟ ବିଚାର ଦିବସ ଇତ୍ଯାଦି ବିଶ୍ଵାସ 
ସ୍ତରରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଭାବନା କିପରି ଅନ୍ୟ ଧର୍ମଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଓ ଏହି ସବୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କିପରି ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର କଳ୍ପନା ମାତ୍ର ତାହା ଜଣାପଡ଼ିଲା । କାଳକ୍ରମେ ଧାର୍ମିକ ଧାରଣା 
ଗୁଡ଼ିକ ଅସତ୍ୟ, ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧରେ ବର୍ଣିତ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ଚିରନ୍ତନତା ନଥୁବା ବିଷୟ 
ବେଶ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ପୁନଶ୍ଚ ଗଣତାନ୍ତିକ ଚେନତାର ବିକାଶ ସହ ଏ ସବୁର 
ପରିବର୍ଭନ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । କାଳକ୍ରମେ ଧର୍ମ ଠାରୁ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ମୁକ୍ତ ହେଲା ଓ 
ଏକ ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଭ୍ଯ ଜୀବନର ମାପକାଠି ହେଲା । ଧର୍ମତନ୍ତ୍ର ବା 
ଥିଓକ୍ରାସି ପରିବର୍ରଗେ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଓ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା ରାଜନୈତିକ 
ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ ହେଲା । 


ପୁନଶ୍ଚ ସମାଜରେ ରହିଥିବା ଅସଂଖ୍ୟ ଦୂଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ମନ୍ଦ ବା ଇଭିଲ ମଣିଷ 
ମନରେ ଇଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ନେଇ ଅନେକ ସନ୍ଦେହ ସୃଷ୍ଟି କଲା । ସଂସାରରେ ଏତେ 
ମନ୍ଦ, ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ, ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଜନିତ ଇଭିଲ ( 6୪!) କାହିଁକି ରହିଛି ? ରଶ୍ଵର 
ଯଦିଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ତେବେ ସେ ସକଳ ମନ୍ଦକୁ ଦୂର କରିପାରନ୍ତେ ! ଇଶ୍ଵର ଯଦି 
କରୁଣାମୟ ତେବେ ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାରରେ ଜର୍ଜରିତ ହୋଇ ଢୀବନ ବଞ୍ଚୁଥିବା 
ମଣିଷମାନଙ୍କ ସୁରକ୍ଷା ଦେଇପାରନ୍ତେ । ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକା, ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟରେ ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଜର୍ଜରିତ ହେଉଥୁବା ସାଧାରଣ ନିରୀହ ଲୋକଙ୍କର ଦୁଃଖ ଓ ଏସବୁ ଇଭିଲ କରୁଣାମୟ 
ଇଶ୍ଵର କାହିଁକି ଦୂର କରୁନାହାଁନ୍ତି ? ଏକ କରୁଣାମୟ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଭଶ୍ଵର ସଂସାରକୁ 
କ”ଣ ଦୁଃଖ ରହିତ ଓ ଅନ୍ୟାୟରହିତ କରିପାରନ୍ତେ ନାହିଁ ? ଯେହେତୁ ସଂସାରରେ 
ଦୁଃଖ, ଅନ୍ୟାୟ, ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଜନିତ ନାନା ମନ୍ଦ ଓ ଇଭିଲ ରହିଛି ତେଣୁ ଭଲଶ୍ଵର କରୁଣାମୟ 
ନୁହଁନ୍ତି କିମ୍ବା ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ନୁହଁନ୍ତି । ଏପରି ଅନେକ ପ୍ରସଙ୍ଗର ଉତ୍ତର ଧାର୍ମିକ ବିଚାର 
ଆଧାରରେ ଦେବା ସମ୍ଭବ ନ ହେବାରୁ ଧର୍ମ, ଛଶ୍ଵର ପ୍ରତି ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ମଣିଷର 
ସନ୍ଦେହ କାଳକ୍ରମେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଇଶ୍ଵର ଯେ ମଣିଷ ମନର ଏକ 
କଳ୍ପନା ଓ ଏହା ପଛରେ କୌଣସି ସତ୍ୟତା ନାହିଁ ଏହାହିଁ ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ କାଳକ୍ରମେ 
ବ୍ୟକ୍ତ ହେଲା । ଆଧୁନିକ ଦର୍ଶନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଜ୍ଞାନର ବହୁ ଦିଗକୁ ଯେତେ ଅଧୁବକ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ 
ହେଲା, ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସେତିକି ଆଧାରହୀନ, କାଳନିକ, ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ମନସ୍ତାର୍ତିକ 
ବୋଲି ସ୍ପଷ୍ଠ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 
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୯୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଏସବୁ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ଓ ଆଲୋଚନା ସତ୍ତ୍ଵେ ତଥାପି ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜର ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବେଶ୍‌ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇ ରହିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ଜୀବନରେ ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହେଉଥିବାରୁ ଓ ନୈତିକ 
ଶୂଙ୍ଖଳାର ଆଧାର ଧର୍ମ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥିବାରୁ ଧର୍ମ, ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସମାଜରେ 
ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ରହିବା ମନେ ହୁଏ । ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ 
ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ତେବେ ଇଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ବହୁ ଚର୍ଚା ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଦର୍ଶନର ଯୁଗ୍ରିଶୀଳ 
ବିଚାର ହେଉଛି ଇଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ଭିତରେ କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହିଁ । ଲଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ 
ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ନୈତିକ ଆଚରଣ ପାଇଁ ହୁଏତ ମନସ୍ତାର୍ତବିକ ପ୍ରେରଣା କାହାକୁ 
ଦେଇପାରେ, କିନୁ ଇଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ପରସ୍ପର ଠାରୁ ପୃଥକ ଅଟେ । ନୈତିକତା ଏକ 
ସାମାଜିକ କର୍ରବ୍ୟ, ନୈତିକ ଶୂଙ୍ଖଳା ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଇଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନୀତିବାନ ନୁହଁନ୍ତି । କିମ୍ବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ନୀତିବାନ , ଆଦର୍ଶବାଦୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଛଶ୍ଵର ପ୍ରେରଣାରୁ ନୀତିବାନ ହୋଇ ନାହାଁନ୍ତି । ଧର୍ମ ବା ଇଶ୍ଵରରେ ସଂପୂର୍ଣ 
ଆସ୍ଥା ରଖୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ନାନା ଜଘନ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସମ୍ଭବ । ପୁନଶ୍ଚ ଧର୍ମ ନାମରେ ଆମ 
ସଂସାରରେ ବହୁ ଯୁଦ୍ଧ ଓ ବିଭୀଷିକା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଧର୍ମରୁ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ମନୋଭାବ 
ଆସି ସମାଜକୁ ଭାଗ ଭାଗ କରିବାର କାହାଣୀ ସୁବିଦିତ । ଧର୍ମ ନାମରେ ନାନା ପଣା, 
ବିଦ୍ଵେଷ ଓ ତିକ୍ତତା ସମାଜକୁ ଭାଗ ଭାଗ ବି କରିଛି । ସୁତରାଂ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ 
ଯେ ଗୁଣାଡ୍ସକ ଜୀବନର ମାପକାଠି ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ବର 
ବିଶ୍ଵାସ କେତେକଙ୍କୁ ହୁଏତ ମହାନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପାଇଁ କିମ୍ବା ଦୁଃସ୍ପୁ ମଣିଷର ସେବା ପାଇଁ 
ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥାଇପାରେ , ତେବେ ଏହା ମନସ୍ତାର୍ବିକ ମାତ୍ର । ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ଓ 
ନୈତିକତା ଭିତରେ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସଂପର୍କ ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ତର୍କଶୀଳ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । 


ଧର୍ମ ସମାଜ ପାଇଁ ହିତକର କି ହାନିକର - ଏକ ମୁକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ । ତେବେ ଧାର୍ମିକ 
ଭାବାବେଗ ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ, ମହତ୍ତର ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟି 
ଦିଏ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ହୃଦୟ ଦିଏ ତେବେ ସେହି ଧର୍ମର ଜୟଗାନ କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଯାହା ବ୍ଯକ୍ତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ ସାଧୁତା, ନ୍ଯାୟୟ ସଦାଚାର, ମାନବିକତା ଓ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ମାନସିକତା ଆଣେ ତାହା ସ୍ଵାଗତ ଯୋଗ୍ଯ । ଯେଉଁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ବ୍ୟକ୍ତି ଚେତନାକୁ ମହତ୍ତର କରେ ସେହି ଧର୍ମକୁ କେହି ବିରୋଧ 
କରିବେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ପରିତାପର ବିଷୟ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ପରିସରରେ ଏହା ଗୁରୁତ୍ଵ 
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ପାଇନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସହ ନାନା ଉଗ୍ରବାଦ, ପ୍ରତିହିଂସା, ବିଜ୍ଞାନ-ବିରୋଧୀ 
ଭାବନା, କୁସଂସ୍କାର, ଭେଦଭାବମୂଳକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ହେବା 
ଦେଖାଯାଏ କହିବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ ଯେ ଏହି ପ୍ରକାରର ଧର୍ମ ଚେତନା ସଭ୍ୟତାର ପରିପନ୍ଛୀ 
ଓ ମାନବିକତାର ବିରୋଧୀ । 


ଏହା ପରେ ଆମେ ହେତୁବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଜୀବନର ମୂଲ୍ଯ ପ୍ରସଙ୍ଗଟିକୁ 
ଆସିବା । ଯେକୌଣସି ସମାଜ ବା ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶର ଇତିହାସକୂ ଦେଖୁଲେ ଏହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ଯେ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର କ୍ରମ ବିକାଶ ଧାରାରେ ମଣିଷ ଆଦିମ 
ଅବସ୍ଥାରୁ ଆଜିର ପରସ୍ପିତି ସ୍ତରକୁ ଆସିପାରିଛି । ନିଆଁର ବ୍ୟବହାର, କୃଷିର ଉତ୍ତାବନ, 
ଭାଷା ଓ ଲିପିର ଜ୍ଞାନ ଠାରୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ଆଗକୁ ଯାଇଛି । ଏକଦା 
ମଣିଷ ଆଦିମ ସ୍ତରରେ ଉଲଗ୍ନ ରହୁଥିଲା, ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ ଗୁହାରେ ବାସ କରୁଥିଲା । 
ପଶୁ ଭଳି ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥଲା ଓ ସଭ୍ୟତା ମଣିଷକୁ ସ୍ତର୍ଶ କରିନଥିଲା । ଆଦିମାନବର 
ସଭ୍ୟତା ଧୀର ମନସର ଗତିରେ ବିକାଶ ଲାଭ କରି ଆଜିର ସ୍ପମିତିକୁ ଆସିଛି ! ମାତ୍ର ତିନି ଶହ 
ବର୍ଷ ତଳେ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ପର୍ବ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ବାଷ୍ପ-ଶକ୍ତିର ବ୍ୟବହାର ଦୁଇ ଶହ 
ବର୍ଷ ତଳେ ଜାଣିବା ପରେ ରେଳଗାଡ଼ିର ଉଦ୍ଭାବନ ହେଲା । ମାତ୍ର ଶହେ ବର୍ଷ ତଳେ 
ବେତାର ପ୍ରେରଣ ଜନିତ ଜ୍ଞାନରୁ ରେଡ଼ିଓ, ଟେଲିଫୋନର ଉଦ୍ଭାବନ ହେଲା । ଆଜିର 
ମୋବାଇଲ ଟେଲିଫୋନ, ଟେଲିଭିଜନ, ଇଣ୍ଟରନେଟ, କୃତ୍ରିମ ଅଙ୍ଗରୋପଣ, ରଂଜନ 
ରଶ୍ମି, ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ବିଭିନ୍ନ ରୋଗର ଚିକିତ୍ସା ଜେରକ୍ ମେସିନ୍‌ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ଉପଲବ୍ଧ 
ହୋଇପାରୁଛି । ଯାହା ପଚାଶ, ଶହେ ବର୍ଷ ତଳେ ଅଚିନ୍ତନୀୟ ଥଲା । ତେବେ ଏସବୁ 
ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ଓ ମସ୍ତିଷ୍ଟ ଚାଳନାରୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଏହା କେଉଁ ଦିଅଁ ଦେବତା ବା 
ଭଶ୍ଵର ମଣିଷକୂ ଦେଇ ନାହାଁନ୍ତି । ବରଂ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ଧାରାରେ ମଣିଷ କେତେ ଦିଅଁ 
ଦେବତା ଭଶ୍ଵରର ପରିକଳଛ୍ନା କରିଛି । ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ବିକାଶ ଦେଇ ବହୁ 
ଭଶ୍ଵରବାଦରୁ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ସେହିପରି କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ଠାରୁ 
ବୃହତ୍ତର ଗୋଷ୍ଠୀ, ରାଜ୍ୟ, ରାଜତନ୍ତ, ରାଷ୍ଟ୍ର ସରକାର ଇତ୍ୟାଦି ରାଜନୈତିକ ସଂଗଠନମାନ 
କାଳକ୍ରମେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଛି । ଡ଼ଙ୍ଗା, ଘୋଡ଼ା, ହାତୀ ଉପରେ ବସି ଦୂର ଯାଗାକୁ 
ଯାଉଥବା ମଣିଷ ଆଜି ଉଡ଼ାଜାହାଜରେ ଉଡ଼ି ପାରୁଛି ଓ ପୂୃଥବୀର ଦୂରତାକୁ କମାଇ 
ଦେଇଛି । ଏ ସବୁ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । 
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ଏହି ଏତିହାସିକ ବିକାଶର ବାସ୍ତବ ଭିତ୍ତି ଉପରେ ହେତୁବାଦ ବୌଵିକ 
କୌତୂହଳତା, ମୁକ୍ତ ମନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁସନ୍ଧାନକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛି । ହେତୁବାଦୀମାନେ 
ମୁକ୍ତ ମନ ପୋଷଣ କରନ୍ତି ଓ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରନ୍ତି । ସେହିପରି 
ଉତ୍ତମ ଜୀବନ କିପରି ବଞ୍ଚ ହେବ ତାହା ବି ହେତୁବାଦୀଗଣ ଚିନ୍ତା କରିହନ୍ି । କେଉଁ 
ନୀତି, ଆଦର୍ଶ ସଭ୍ୟ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ହେତୁବାଦୀମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଗମ୍ଭୀର ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ କରି ଆସିଛଚ୍ି । ଆମର ଅନୁଭୂତି, ଚିନ୍ତନ ଓ ବୌବ୍ଦିକ ମନନ 
( ୮6ୀetion) ମଧ୍ୟ ଦେଇ ମଣିଷ ସଭ୍ୟ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ 
କରାଇଛି । ସେହିପରି ଆମର ରାଜନୈତିକ ଆଦର୍ଶ, ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା, ସାଂସ୍କୃତିକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ଓ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ବିକଶିତ ହୋଇଛି । ସଭ୍ୟ 
ଜୀବନ ଧାରାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏ ସବୁର ବି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ରହିଛି । ମୋଟ 
ଉପରେ କହିଲେ ଆମର ଚିନ୍ତନ ଓ ବିଚାରଶୀଳତା ଯୋଗୁଁ ସଭ୍ୟତା ଆଗକୁ ଯାଇଛି ଓ 
ମଣିଷ ନିଜର ବୁଧି ପ୍ରୟୋଗ କରି ଯେକୌଣସି ସଂକଟରୁ ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଉପାୟ ଚିନ୍ତା 
କରୁଛି । 

ମଣିଷ ଭିତରେ ରହିଥିବା ବୁବି ଓ ବିଚାରଶୀଳତା ଯୋଗୁଁ ମଣିଷ ହିଁ ବିକାଶ ଓ 
ସଭ୍ୟ ଜୀବନର ପାହାଚ ଉଠି ଉଠି ଚାଲିଛି । ପଶୁମାନେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷ ତଳେ ଯେଉଁ 
ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥଲେ ଆଜି ବି ସେହି ସ୍ତରରେ ରହିଛନ୍ତି । କିନୁ ମଣିଷ ? ଶହେ ବର୍ଷ ତଳର 
ସାମାଜିକ ସ୍ପିତି ଓ ଜୀବନ ଧାରଣର ମାନ ଓ ଆଜିର ସ୍ଥିତି ଓ ମାନ ଭିତରେ ଅନେକ 
ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି । ପଶୁ ହେଉ, ମନୁଷ୍ୟ ହେଉ ସମସ୍ତେ ଭୋକର ଅନୁଭୂତିରୁ ଖାଦ୍ଯ 
ସନ୍ଧାନ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପଶୁମାନେ ପରିବେଶରେ ଯାହା ପାଆନ୍ତି ତାହା ଖାଆନ୍ତି । ମଣିଷ 
କିନ୍ତୁ ଖାଦ୍ଯ କିପରି ଉତ୍ପାଦନ କରିବ, ଆଗାମୀ ସମୟ ପାଇଁ ସଞ୍ଚୟ କରି ରଖ୍ବ ସେ 
ବିଷୟ ଚିନ୍ତା କରେ । କେବଳ ଅନୁଭୂତି ଓ ପ୍ରବୃରି ମଣିଷ ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ହୋଇନାହିଁ । 
ବରଂ ତାହାରି ଆଧାରରେ ମଣିଷ ଚିନ୍ତା କରିଛି । ସେହି ଚିନ୍ତା ଭିତରୁ ସେ ରାତିକୁ 
ଆଲୋକିତ କରିପାରିଛି, ଶୀତ ଓ ଗ୍ରୀଷ୍ମରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ପନ୍ନା ବାହାର 
କରିଛି, ବିଭିନ୍ନ ରୋଗ-ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଚିକିସ୍ସା ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ କରିଛି ଇତ୍ଯାଦି 
ଇତ୍ୟାଦି । ଏ ସବୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି ମଣିଷର ବିଚାରଶୀଳତାରୁ ଓ ସୁତରାଂ ହେତୁବାଦୀ 
ଦର୍ଶନର ମୂଳ ଆଧାର ହେଉଛି ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି । ବିଚାରଶୀଳତାର ପ୍ରୟୋଗ ଓ ପ୍ରସାର 
ଏକ ବଡ଼ ମୂଲ୍ୟବୋଧ । ଯେଉଁଠି ବିଚାରଶୀଳତା ନାହିଁ କିମ୍ବା ଚିନ୍ତା କରିବାର ଅବକାଶ 
ନାହିଁ ବା ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ମଣିଷ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛି ତାହା ଦ୍ଵାରା ସେ ଅନୁନ୍ନତ ଓ ଅସଭ୍ୟ 
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ହୋଇରହିଛି । ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କ ମତରେ “Rationality is man’s foremost 
virtue. Evasion, suspension or refusal to think is man's ba- 
sic vice”. 

ସଭ୍ୟତା ଯେତେ ଆଗକୁ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ସମାଜରେ ସବୁବେଳେ ଦୁଃଖ, 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ରହିଛି । ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ ଆମେ ଆମର ସମସ୍ତ ସାଧନ ପାଉଥୁଲେ ବି ପ୍ରକୃତି 
ବେଳକେ ବହୁ ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ହେଉ କିମ୍ବା ରୋଗବାଧକ 
ହେଉ ଏସବୁ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ପିତିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ମଣିଷ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ତେବେ ଦୁଃଖ 
ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଧାର୍ମିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦୈବୀ କୃତ ବୋଲି ଭାବନା ରହିଛି । 
ଦୁଃଖ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ମିତିରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଧର୍ମ ଦେବତାର ଆରାଧନା, ପ୍ରାର୍ଥନା କଥା 
କହିଛି । କିନଧୁ ହେତୁବାଦୀମାନେ ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଓ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ 
ଉପାୟ ବାହାର କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ବିଡ଼ମ୍ବନାର ବିଷୟ ମଣିଷର ଦୁଃଖ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଯେତେ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣ ଯୋଗୁ ନୁହେଁ, ସେତେ ମନୁଷ୍ୟକୃତ କାରଣରୁ ହିଁ 
ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ କେତେକଙ୍କର ଦୁର୍ବୃବି, ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ 
ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ ସମାଜରେ ଅନେକ ମଣିଷ ଦୁଃଖରେ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରନ୍ତି । ମଣିଷ 
ସମାଜରେ ରହିଥିବା ଏହି ମାନବକ୍ୃତ ଶୋଷଣ ଓ ଦୁର୍ବୃଦିକୁ ଦୂର କରାଯାଇ ପାରିଲେ 
ସମ୍ଭବତଃ ଜୀବନ ଅଧୁକ ପ୍ରୀତିମୟ ହୋଇପାରନ୍ତା । ମଣିଷ ଭିତରେ ରହିଥିବା ଏହି 
ମାନବକୃତ ଅନ୍ୟାୟ, ଦୁର୍ବୃଵି ଓ ଅମାନବିକତାକୁ ଦୂର କରିବା ହିଁ ହେତୁବାଦୀ 
ଜୀବନଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ । 


ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟାୟନ ସୁତରାଂ ନୈତିକ ଆଚରଣ ଓ ବୃହରର ସମାଜ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆଧାରରେ କରାଯାଇପାରିବ । ନୈତିକ ଞଚିତ୍ଯବୋଧ, ସମାଜପ୍ରତି 
ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା, କର୍ରବ୍ୟଜ୍ଞାନ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ହେଲେ 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ୃକ ମାନ ଉନ୍ନତ ହୋଇଥାଏ । ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଏହି 
ଆଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକ ଯଦି ମାନବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ ତେବେ 
ଜୀବନର ମାନ ଓ ମୂଲ୍ୟ ଉନ୍ନତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ସହିତ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ମୂଲ୍ୟ ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ମୂଲ୍ୟ ଓ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ “ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରର ବିଶ୍ଵ ଘୋଷଣା” 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ହୋଇପାରିଛି । ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନ-ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ମାଧ୍ୟମରେ 
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୧୦୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ସର୍ବଜନ ହିତୈଷୀ ମାନସିକତା ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । 
ହେତୁବାଦୀମାନେ ସବୁ ସଭ୍ୟତାରେ ଏକ ମହର୍ତର ବିଶ୍ବର ପରିକଳଛ୍ନା କରିଛନ୍ତି, ଯେଉଁଠି 
ଭାତୃତ୍ବ ବୋଧ, ସଂପ୍ରୀତି, ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା, ନ୍ୟାୟବୋଧ ପରି ମୂଲ୍ଯବୟ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ଆଦର୍ଶ ହୋଇରହିବ । ଏହି ସବୁ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଯେତେ ଅଧୂକରୁ ଅଧୁକ 
ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ ଜୀବନରେ ଓ ସକଳ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହେବ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ଵକ ମାନ ସେତେ ଅଧ୍ଵକ ବୃବ୍ଧି ପାଇବ । 


ହେତୁବାଦର ବିଶ୍ବାସାନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଉପଯୁକ୍ତ ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ 
ନୈତିକ ଉଜ୍କର୍ଷର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହେବା ସହ ଏକ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିପାରିବ । 
ତାହାର ସକଳ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କ ଭିତରେ ସେ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇପାରିବ | ତାହା ଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ ଓ ମାନ ଉନ୍ନତ ହୋଇପାରିବ । ଏହା ସମ୍ଭବ 
କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷେ ସମାଜକୁ ଏହି ସ୍ପିତିକୁ ନେବା ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ । ମଣିଷର ସ୍ଵଭାବ 
ଓ ପ୍ରକୃତି ତଥା ସାମାଜିକ ସ୍ପିତି ଯାହା ରହିଛି, ସେଥିରେ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ କେତେକ 
ଦନ୍ଦ୍ଟ ସଂଘର୍ଷ, ସଂକଟ, ବିରୋଧାଭାସ ରହିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସମାଜରୁ ସକଳ ଦ୍ଦ 
ଓ ବିରୋଧାଭାସ ଯେ ବିଲୋପ ହୋଇଯିବ ତାହା ଭାବିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ତେବେ 
ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ମାନବିକତାର ପ୍ରସାର ଦ୍ଵାରା ସମାଜରେ ସଂହତି ବହୁ ଭାବରେ ବୃବଦ୍ି 
ପାଇପାରିବ ଓ ଦୃନ୍ଦ୍ଧ ଓ ବିରୋଧାଭାସର ଅନେକ ହ୍ରାସ ହୋଇପାରିବ । 


ବସ୍ତୁତଃ ଏକ ଉତ୍ତମ ଜୀବନର ମୂଳ ଭିତ୍ତି ଦୁଇଟି ସ୍ତମ୍ଭ ଉପରେ ଗଢ଼ି ଉଠିପାରିବ 
ତାହା ହେଲା ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶବୋଧ । ବିବାରଶୀଳତା ଓ ନୈତିକ 
ଆଦର୍ଶବୋଧ ଜନିତ ମାନବିକତା ହିଁ ଏକ ଉନ୍ନତ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ ବହନ କରେ | ତେବେ 
ଯେଉଁମାନେ ଉତ୍ତମ ଜୀବନର ଅଧ୍ବକାରୀ ସେମାନେ ଯେ ଜୀବନରେ ସଫଳ ଓ ସୁଖୀ 
ମଣିଷ ଏହା କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ସଭ୍ୟତାକୁ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ରାଜ୍ୟକୁ ଅମୂଲ୍ୟ ଅବଦାନ 
ଦେଇଥୁ୍‌ବା କେତେକ ମାନବବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନରେ ବହୁ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ ହୋଇ 
ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ମହନୀୟ ଅବଦାନ ସତ୍ତ୍ଵେ ସେମାନେ 
ସେମାନଙ୍କର ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ବହୁ କଟାକ୍ଷ ଓ ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି | 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ( ମୂତ୍ୟୁ ଦଣ୍ଡରେ ଦଭ୍ତିତ), ଯୀଶୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ବୁନୋ ( ଅମାନୁଷିକ ଭାବେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ହତ୍ୟା କରାଯାଇଛି), ସିନୋଜା (ଦାର୍ଶନିକ, ଯେ ସମାଜଚ୍ୟୁତ ହୋଇ ବଞ୍ଚଛନ୍ତି), ଗାଲିଲିଓ 
(ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ ବିତାଇଛନ୍ତି), ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧୀ, ମାର୍ଟିର ଲୁଥର କିଙ୍ଗ ଜୁନିୟର ( ଉଭୟ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୦୧ 


ଆତତାୟୀଙ୍କ ଗୁଳିରେ ମୂତ୍ୟୁ ବରଣ କରିଛନ୍ତି) ପରି ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ସମସାମୟିକ 
ସମାଜରେ ବହୁ ଅମାନବିକ ବ୍ୟବହାରର ଶରବ୍ଯ ହୋଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ସମାଜରେ 
କ୍ଷମତାଧର ବା ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନେ ଯଦି ମତାନ୍ଧ, ଅନ୍ଧ ବିଶ୍ଵାସୀ ଓ ଅଜ୍ଞ 
ରହିବେ ତେବେ ତାହାର ନାନା କୂପ୍ରଭାବ ସମାଜରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବ । ଇତିହାସ 
ପୃଷ୍ଣାରେ ଆମେ କେତେକ ସଂସ୍କାରିତ ବ୍ୟକ୍ତି, ମାନବଦରଦୀ ଦାର୍ଶନିକ, ସଂସ୍କାରକ, 
ଜ୍ଞାନପିପାସୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ ଯେଉଁମାନେ ହେତୁବାଦୀ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରସାର 
କରିବାକୁ ଯାଇ ଜୀବନରେ ବହୁ ମୂଲ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ଯେକୌଣସି ମାନଦଶ୍ଡରେ ସେମାନେ 
ଉତ୍ତମ ଜୀବନର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଜୀବନ ଯାତ୍ରାରେ ବହୁ ପ୍ରତିକୂଳ 
ସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ, ଅହେତୁକ ପରିବେଶ, ଅମାନବିକତା 
ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସକୁ ବିରୋଧ କରୁଥବା ବୁଵ୍ିଦୀପ୍ତ ହେତୁବାଦୀମାନେ ଜୀବନରେ ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଜର୍ଜରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହି ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତକ ଓ ମାନବବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବିବେକର ବାର୍ରା 
ଦେବାକୁ ଯାଇ ସମାଜ ଦ୍ଵାରା ନିନ୍ଦିତ ହୋଇଛନ୍ତି, କାରଣ ସେମାନେ ନିଜ ସମୟ ଠାରୁ 
ବହୁ ଆଗକୁ ଦେଖୁବାକୁ ସମର୍ଥ । ସଭ୍ୟତାର ପଥଦ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ସେମାନେ ଆଗକୁ ଚିନ୍ତା 
କରିଛନି । ସମାଜର ଅଗଣିତ ମଣିଷ ଓ କ୍ଷମତାଧର ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଯଦି ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସୀ ଓ 
ସ୍ବାର୍ଥପର ହୁଅନି, ତେବେ ତାର କୁପରିଣାମ ଜ୍ଞାନଲିପ୍ସୁ ବିବେକୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସହିବାକୁ 
ହୁଏ । ତାହା ହିଁ ଏକ ବଡ଼ ବିଡ଼ମ୍ବନା । ତେବେ ସେହି ଜ୍ଞାନଲିପ୍‌ସୁ, ଦରଦୀ, ମୁଷ୍ଟିମେୟ 
ମଣିଷଙ୍କର ଅବଦାନ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଦୃଷ୍ପି ଓ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇଛି | 


ଉପସଂହାରରେ ଏକ ସଫଳ ବା ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ହେଉଛି ଏକ ନୀତିବାଦୀ ଓ 
ବିଚାରଶୀଳ ଜୀବନ । ନୈତିକତା ହିଁ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରର ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ ! ନୈତିକତା 
ବିହୀନ ଜୀବନ ପଶୁତୁଲ୍ୟ । ନୈତିକତାର ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ସମାଜରେ ନ୍ୟାୟ,ସମତା, 
ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ସାଧୁତା ପରି ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ଘଟାଇବା । ଏହି ମୂଲ୍ଯୟଚୟର 
ବିକାଶ ଦ୍ଵାରୀ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ଵକ ମାନ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବ । ବ୍ଯକ୍ତି ଜୀବନରେ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଜୀବନରେ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟର ପ୍ରତିଫଳନ ସଫଳ ଓ ସଂସ୍କୃତିସମ୍ପନ୍ନ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ସେହିପରି ବିଚାରଶୀଳତା ଜନିତ ମୁକ୍ତ ମାନସିକତା 
ଉତ୍ତମ ଜୀବନର ଅନ୍ୟ ଏକ ଲକ୍ଷଣ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁଲ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ମଣିଷକୁ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଛି । ତାହାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ମଣିଷ ଉନ୍ନତରୁ 
ଉନ୍ନତର ସ୍ମିତିକୁ ଯିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଚିନ୍ତା, ଅନୁସନ୍ଧିତ୍ତା ଓ 
ଜ୍ଞାନପିପାସା ଯୋଗୁଁ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହ ଜୀବନ ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧୁକ ସ୍ଲୁଖପ୍ରଦ 
ହୋଇପାରିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକତା ଓ ବିଚାରଶୀଳତା ଜୀବନଧାରାର ଦୁଇଟି ପ୍ରମୁଖ 
ଆଦର୍ଶ ଯାହା ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମୂଲ୍ଯ ବୃଦ୍ଧି ଦିଗରେ ନିର୍ଶାୟକ ମନେ ହୁଏ । 
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୧୦୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବ୍ୟକ୍ତି ମରଣଶୀଳ, କିଜୁ ମାନବ ସମାଜ ଦୀର୍ଘସ୍ଥାୟୀ । ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ମରଣଶୀଳତାକୁ ଏକ ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରେ | ବ୍ୟକ୍ତି ମରଣଶୀଳ 
ହେଲେ ବି ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନକାଳର ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଆଚରଣ, କଉଁବ୍ୟବୋଧ, ସମାଜ ପ୍ରତି 
ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାକୁ ଉନ୍ନତ କରିଥାଏ ! ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଜୀବନର 
ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ଯ ମୋକ୍ଷ, ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତିୟ ନିର୍ବାଣ ପରି କେତେ କେତେ କାଳ୍ନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି ! ଯେହେତୁ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିବାର 
କୌଣସି ଆଧାର ନାହିଁ ତେଣୁ ଏହି କଳନା ବିଳାସର କିଛି ଅର୍ଥ ହିଁ ନାହିଁ । ବରଂ ଆମେ 
ଯେଉଁ ସଂସାରଟିରେ ରହିଛେ ସେଠିକାର ଜୀବନ ପ୍ରବାହ କିପରି ଅଧ୍ବକ ଉନ୍ନତ, ପ୍ରୀତିପଦ 
ଓ ମାନବିକ ହେବ ସେ ଦିଗରେ ଆମର ଆଚରଣ ଦ୍ଵାରା ଏହାକୁ ରଵିମନ୍ତ କରିପାରିବା | 
ମାନବଜାତି ଏକ ସିନ୍ଧୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଏକ ବିନ୍ଦୁ । ବିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ସମଷ୍ଟିରେ ହିଁ ସିନ୍ଧୁ । ତେବେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତାଟି ନିଜ ଜୀବନର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ସମ୍ଭାବନାକୁ ବିକଶିତ କରାଇ ନିଜର କର୍ଉବ୍ୟ 
କରିଗଲେ ଜୀବନର ସାର୍ଥକତା ରହିପାରିବ । ବ୍ୟକ୍ତି ଫୁଲଟିଏ ପରି ଉଦ୍ୟାନର ଶୋଭାକୁ 
ପଲ୍ବିତ କରିପାରିବ । 


ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିର ଜନ୍ମ ଉପରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନଥାଏ । ବାପା, ମା'ଙ୍କର 
ଦୈହିକ ସଂପର୍କରୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜନ୍ମ । କିନ୍ତୁ ବ୍ଯକ୍ତି ପରିବାର, ଶିକ୍ଷା, ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୁଏ | ସେହି ବ୍ୟଗ୍ତି ସତ୍ତାଟି ବିକଶିତ ହେବା 
ପରେ ସେ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୁଏ ଓ ସମାଜରେ ନିଜର ସ୍ଥାନ ନିଏ । ସେ 
ଯେଉଁ ଜୀବନଟି ବଞ୍ଚେ ତାହାର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ତା ଜୀବନକୁ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ସହ 
ସମାଜର ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଏ । ସେ ସମାଜ ଠାରୁ ଅନକେ କିଛି ପାଏ, ତାର ଶିକ୍ଷା, 
ନିରାପତ୍ତା, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ସେବା, ଚିଭବିନୋଦନ ଇତ୍ୟାଦି ସମାଜ ଯୋଗାଏ । ପ୍ରତିବଦଳରେ 
ସେ ସମାଜକୁ ତାର ଅବଦାନ ଦିଏ । ନିଜର ଶକ୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ଅନୁଯାୟୀ ସେ 
ସମାଜର ଜୀବନଧାରାକୁ ପୁଷ୍ଠ କରିଥାଏ ! ଏହି ପାରସ୍ତରିକତା ସମାଜ ଓ ବ୍ୟ୍ତିର ସମ୍ବନ୍ଧକୂ 
ଦୃଢ଼ କରିଥାଏ । 


ଜଣେ ଯଶସ୍ବୀ ଚିନ୍ତାନାୟକଙ୍କ ମତରେ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଆମ ପୂଥବୀକୁ ନାନା 
ଭାବରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଆବଶ୍ୟକ ଏକ ଶ୍ରେଣୀମୁକ୍ତ ଓ ଶୋଷଣମୁକ୍ତ ସମାଜ 
ଗଠନ | ସେହିପରି ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ବିଷୟରେ, ଦର୍ଶନ, ଧର୍ମ ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ଶଗଡ଼ ଶଗଡ଼ 
ଗ୍ରନ୍ଧ ରହିଛି । ତେବେ ' ଉତ୍ତମ ଜୀବନ! ବଞ୍ଚବା ହିଁ ଜୀବନର ସାର୍ଥକତା । କାର୍ଯ୍ୟ ହିଁ 
ତାହାର ମାନଦଣ୍ଡ । ଇଂରାଜୀରେ ସେଥପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି, - “Actions speak 
louder than words”. 
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ତର୍କେ ମିଳଇ ଜ୍ଞାନ 


ମଣିଷମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦୁଇଟି ବିପରୀତ ପ୍ରବୃଭି ଓ ଜୀବନ-ଦର୍ଶନ ଦେଖାଯାଏ । 
ଅଧୂକାଂଶ ବ୍ୟକ୍ତି ଅତିପ୍ରାକ୍ୃତିକ ସତ୍ତା ବା ଶକ୍ତି ($upernatural power) ଓ ଏପରିକି 
ଚମଜ୍କାରିତାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଏସବୁ ବିଶ୍ଵାସର କୌଣସି ଆଧାର ନ 
ପାଇ ଏସବୁକୁ ସନ୍ଦେହ କରନ୍ତି; ସେମାନେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଓ ତର୍କଶୀଳ ବିଚାର 
ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ହୁଅନ୍ତି । ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ବା ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତର୍ଵରେ 
ବ୍ୟାପକ ଭାବେ ରହିଛି । ପିଲାଟି ବେଳୁ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ବୃହତ୍ତର ପରିବେଶରୁ ପାଉଥିବା 
ଯୋଗୁ ଅନେକ ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥାନ୍ତି । ବହୁ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷିତ ବ୍ଯକ୍ତି ବି 
ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ଵକ ମନୋଭାବ ଅଭାବରେ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ବିଜ୍ଞାନ 
ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥବା ବ୍ୟକ୍ତି, ଡ଼ାକ୍ତର, ଇଂଜିନିୟର ବି ଏପରି ବିଶ୍ଵାସରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ । ତେବେ ସେମାନେ ନିଜସ୍ଵ ଅଧ୍ୟୟନ ପରିସରରେ ହୁଏତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ବା ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ ଦୃଷ୍ଟି ପୋଷଣ କରନ୍ତି କିଚୁ ଏହାକୁ ଅନ୍ଯ ସ୍ତରରେ ବା 
ଜୀବନର ବ୍ୟାପକ ପରିସରରେ ପ୍ରୟୋଗ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ବୌଦ୍ଧିକ ପରିସରଟି 
ବାହାରେ ସେମାନେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପରି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିରେ ଆସ୍କା ସ୍ଥାପନ 
କରନ୍ତି । ଜୀବନର ଘନଘଟା ବା ପ୍ରକୃତିର ବିଭନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ର ଯେ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସଭ୍ତାଦ୍ଵାରା 
ନିୟନ୍ତିତ ତାହା ଅନେକ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଏଥରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି 
ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଆମ ଦୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତରାଳରେ କିଛି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ରହିଛି ଯାହା 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ସବୁକିଛି ଘଟୁଛି । ଏହି ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି “ ବିଶ୍ଵାସ” । 
ବିଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଭଶ୍ଵର ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇପାରିବ - ବିଶ୍ଵାସେ ମିଳଇ ବିଷୁ (ଭଶ୍ଵର) 
ତର୍କେ ବହୁ ଦୂର । ବିଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଜୀବନର ସର୍ବୋଟ୍ଟ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ହୋଇପାରିବ । 
ତେବେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ୟଟି କ'ଣ, ଇଶ୍ଵର ଉପଲବଧ୍ବ ହେଲେ କଣ ହେବ, ସେହି ଉପଲବଧ୍‌ 
କେବେ ଓ କିପରି ହୁଏ, ତାହା ଦ୍ଵାରା ସମାଜର କ”ଣ ହେବ - ଏ ସବୁର କୌଣସି 
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eo୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ସନ୍ତୋଷଜନକ ବା ସର୍ବଗ୍ରାହ୍ୟ ଉତ୍ତର ମିଳେ ନାହିଁ । ବରଂ ନାନା କାଳନିକ, ଅସଂଯୋଜିତ 
ଓ ଏପରିକି ପରସ୍ପର ବିରୋଧ ଉତ୍ତର ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ପ୍ରବକ୍ତାମାନେ ଦେଇଛନ୍ତି । ଅନ୍ଯ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ବିଶ୍ଵାସ ପରିବର୍ଭେ ଯୁକ୍ତିଶୀଳତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରୁଥିବା ଲୋକମାନେ ସବୁଥିରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରଚି । କୌଣସି କିଛିକୁ ମାନି ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ । 
ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଆଧାରିତ କଥାଗୁଡ଼ିକର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ପରୀକ୍ଷା ପାଇଁ ଆହ୍ଵାନ କରନ୍ତି ଓ 
ସବୁଥିରେ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନେ ଏକ ଭିନ୍ନ ଜୀବନ ଦର୍ଶନରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ହେଲେ ଜ୍ଞାନ ମିଳିପାରିବ, ବିଶ୍ଵାସ କଲେ ନୁହେଁ । 
ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ହେବା, ଘଟଣାର କାରଣ ଖୋଜିବା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ 
କରିବା, କୌଣସି ସିବ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବାକୁ ରହିଥବା ବୈଧ ପ୍ରଣାଳୀର ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବା, ମୁକ୍ତ ମନରେ ବିଚାର କରିବା ଇତ୍ଯାଦି ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଅଂଶ ବିଶେଷ । ଏ 
ସମସ୍ତ ବିଚାରର ପରିସରଟି ' ତର୍କ 'ର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ଏଠାରେ “ ତର୍କ କୁ କେବଳ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ 
ପଦ୍ଧତି ଭିତରେ ସୀମିତ କରାନଯାଇ ଏକ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଛି । 
ଜଞାନଲାଭର ପ୍ରକୃତ ପ୍ରଣାଳୀ କ'ଣ, ସେହି ପ୍ରଣାଳୀ ସହିତ କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତା, ଅନୁସନ୍ଧିସୁ 
ଦୃଷ୍ଟି, ମୁକ୍ତ ମନ, ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରଣାଳୀ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନିଆଯାଉଛି । ଏହା ହିଁ ହେଉଛି 
ତର୍କଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ । ବସ୍ତୁତଃ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ ଭାବନା ଓ ତର୍କଶୀଳ ବିଚାର 
ଭିତରେ କେତେକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇବା ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 


(€) 


ପ୍ରଥମେ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ ଥବା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଷୟରେ ସାମାନ୍ୟ ସୂଚନା 
ଦିଆଯାଉ । ଯାହା ଏକ ସ୍ତିରୀକୃତ ପ୍ରଣାଳୀରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ତାହାକୁ ଆମେ ସାଧାରଣତଃ 
ଜ୍ଞାନ କହିଥାଉ । ଯାହା ଆମେ ଜାଣିଛୁ ବା ଜାଣୁ ତାହା ଜ୍ଞାନ ଓ ଯାହାକୁ ଆମେ ଧରି 
ନେଉଛୁ ବା କଳନା କରୁଛୁ ତାହା ବିଶ୍ଵାସ । ଯଦି ଜାଣିବାକୁ ଜ୍ଞାନ ଓ କଳ୍ପନାକୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କୁହାଯାଏ, ତେବେ ଉଭୟର ବ୍ୟାପ୍ତି ଓ ପ୍ରକ୍ରିୟା ପୃଥକ ହେବ । ତେବେ ‘ଜାଣିବାର! 
ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ ବି ରହିପାରେ । ଜାଣିବାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ତାହାର କେତେକ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଦେଖାଯାଉ । 


ମୁଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ଜାଣେ ବା କଲିକତା ବିଷୟରେ ଜାଣେ କହିବା ବେଳେ ବୁଝାଯାଏ 
ଯେ ହୁଏତ ମୁଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଆସିଛି କିମ୍ବା କଲିକତାରେ କିଛି ଦିନ ବିତାଇଛି । 
କିମ୍ଭା ଏହା ବି ହୋଇପାରେ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ବିଭିନ୍ନ ତଥ୍ଯ ରଖୁଛି । ତେବେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୦୫ 


ସାଧାରଣ ଅର୍ଥରେ ଯଦି କୁହାଯାଏ ଯେ ମୁଁ “କଂଙ୍କୁ ଜାଣେ ତାହାର ଅର୍ଥ ହେବ ମୁଁ 
‘କଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଆସିଛି । ସଂପର୍କରେ ଆସି ଜାଣିବା ଓ କେତେକ ତଥ୍ଯକୁ ନେଇ 
ଜାଣିବା ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବି କରାଯାଇପାରେ । ପୁନଶ୍ଚ ଜାଣିବାର ଅନ୍ୟ ଏକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେବ ଏକ ସାମର୍ଥ୍ୟର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା | ମୁଁ କାର୍‌ ଡ଼ାଇଭିଂ ଜାଣେ ବା ସନ୍ତରଣ ଜାଣେ 
କହିବାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେବ ଏ ସବୁଥିରେ ମୋର ଦକ୍ଷତା ବା ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିଛି । ତେବେ 
ଜାଣିବାର ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ଅର୍ଥଟି ହେଲା ଏକ ସତ୍ୟ ଆଧାରିତ ଘଟଣା ବା ସିବ୍ଧାନ୍ତକୂ ଜାଣିବା । 
ମୁଁ ଯଦି କହେ ମୁଁ ଜାଣେ ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ସ୍ପିରର ଜଳ ଏକ ଯୌଗିକ ବସ୍ତୁ ଭାରତ ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଜନବହୁଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ତେବେ ଏଠାରେ ଏକ ସତ୍ୟବଚନର ଅବତାରଣା ନେଇ ମୋର ଜ୍ଞାନ 
ଥିବା ମୁଁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାଏ । ମୁଁ କ, ଖ, ଗ...... ବିଷୟରେ ଜାଣେ କହିବାର ଅର୍ଥ ହେବ 
କି, ଖ, ଗା... ଗୁଡ଼ିକ ସତ୍ୟବଚନ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ । ତେବେ ଏପରି ମଧ୍ଯ 
ହୋଇପାରେ ଯେ ଅନେକ ସତ୍ୟବଚନ ଅଛି ଯାହା ଆମେ ଜାଣୁନାହୁଁ ୮ ତେବେ ଯାହାକୁ 
ସତ୍ୟ ବୋଲି ଆମେ ଜାଣୁ ତାହା ବାସ୍ତବରେ ସତ୍ଯ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ସୁତରାଂ ଯଦି 
କୁହାଯିବ “କ'କୁ ମୁଁ ଜାଣେ, କିନୁ ' କ' ସତ୍ୟ ନୁହେଁ ତେବେ ଏହା ଏକ ବିରୋଧାଭାସ 
ହେବ । ଯାହା ଜ୍ଞାନ ତାହା ସତ୍ଯବଚନ । ଏହା ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯଥା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବା 
ଅନୁମାନ ଆଧାରରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଜ୍ଞାନ ସର୍ବଦା ପରୀକ୍ଷା-ସାପେକ୍ଷ ଓ ଏହା 
ଯେଉଁ ଆଧାରରେ ଜଣାଯାଉଛି ତାହା ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଓ ମୁକ୍ତ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଞ୍ଞାନ ଓ 
ବିଜ୍ଞାନ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଅବଶ୍ୟ ଜ୍ଞାନକୁ କେତେକ “ସତ୍ୟ ବିଶ୍ଵାସ” ବୋଲି 
କହିଥାନ୍ତି । ତେବେ ବିଶ୍ଵାସର ପରିସର ସତ୍ୟ ବିଶ୍ଵାସ ଠାରୁ ବହୁ ବ୍ୟାପକ ମନେ ହୁଏ । 
କେତେକ ବିଶ୍ଵାସର କିଛି ଆଧାର ଥାଇପାରେ କିନ୍ୁ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ପରୀକ୍ଷିତ ନହେଲେ, 
ସତ୍ୟବୋଲି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନହେଲେ ତାହା କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତନିଷ୍ଠ ଧାରଣା ସ୍ତରରେ ରହେ । 
ଆମେ ଅନେକ କିଛି କଳଛ୍ନା କରୁ, ଅନୁମାନ କରୁ, ଭାବନା ଭିତରେ ଚିନ୍ତା କରୁ - ସବୁ 
ଆମର ବିଶ୍ଵାସ । ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ପରୀକ୍ଷିତ ହୋଇ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୁଏ ତାହା 
ଏକ ସତ୍ୟବଚନ ହୁଏ । ପରୀକ୍ଷିତ ବା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନହେଲେ ଏହା ବିଶ୍ବାସ । ବିଜ୍ଞାନର 
ପରିସରରେ ହୁଏତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରୁନଥବା କେତେକ ଘଟଣା ପାଇଁ ପ୍ରକଳର ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ | ସେହି ପ୍ରକଳ୍ପ ଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରମାଣିତ ବା ପରୀକ୍ଷିତ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ହୁଏତ ଅନୁମାନ ବା ବିଶ୍ଵାସ । ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପରିସରରେ ଥବା ପ୍ରକଳ୍ପ ଗୁଡ଼ିକର 
ଆଧାର ଥାଏ, ଯେହେତୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ଏପରି ବହୁ ଘଟଣା ରହିଛି ଯାହା ଆମର ବିଶ୍ଵାସ, କିନୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାକୃତିକ 
କାରଣ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ନଥବାରୁ ସେହି ବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକ ଆଧାରହୀନ | ଯାହାର 
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e୧୦୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


କୌଣସି ପରୀକ୍ଷା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବା ଯାହା କୌଣସି ପଦ୍ଧତି ଆଧାରରେ ସତ୍ଯ ବା ମିଥ୍ୟା 
ବୋଲି ଗୃହୀତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ତାହା କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ । ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ବାସକୁ 
କେତେ ଲୋକ ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି ତାହା ତାର ସତ୍ୟତାର ମାପକାଠି ନୁହେଁ । ସତ୍ୟତାର 
ମାପକାଠି ପରୀକ୍ଷା, ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ପଦ୍ଧତିଜନିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ | 
(9) 

ଆଜି ସଭ୍ୟତା ଯେଉଁ ସ୍ତରକୁ ଆସିଛି ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ ସୁଦୀର୍ଘ କାହାଣୀ ରହିଛି । 
ସଭ୍ୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡ଼ିକ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ସମାଜରେ 
ବିକଶିତ ହୋଇଛି । ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଶହ ଶହ ବର୍ଷର ଅନୁସନ୍ଧିସା, ଗବେଷଣା, 
ନାନା ପରୀକ୍ଷା, ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଲିପିର ଉଦ୍ଭାବନ, ସାହିତ୍ୟ, 
ପୁରାଣ, ଦର୍ଶନର ବିକାଶର ସୁଦୀର୍ଘ ଅତୀତ ରହିଛି । କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ଯାନ୍ତିକ କୌଶଳ, 
ଯାନବାହନ, ଗମନାଗମନ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଦେଇ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଛି । ଗଣତାନ୍ତିକ 
ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଜନମଙ୍ଗଳକାରୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବନା, ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଆଦର୍ଶ, ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ବ୍ୟକ୍ତିର ମର୍ଯ୍ୟାଦାପୂର୍ଣ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା, ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ପରି ସଭ୍ଯ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡ଼ିକ ମାତ୍ର ଦୂଇ ତିନି ଶତାଦ୍ଦୀ ଭିତରେ ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ଆଲୋଡ଼ନ ଆଣିଛି । 
ସଭ୍ୟତାର ଆଦି ପର୍ବରେ କୃଷି ଭିଭିକ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନ ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ନଦୀ 
ତଟ ମାନଙ୍କରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । ଜନସଂଖ୍ୟାର ବୃଵି ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଆନୁଷଙ୍ଗକ 
କାରଣରୁ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ରାଜ୍ୟ ଗଠନ ହେଲା । ହଜାର ହଜାର ଭାଷାମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଭବ 
ହେଲା ! ତେବେ ୟୁରୋପରେ ଶିଳ୍ପ ବିପ୍ଲବ ପରେ କଳକାରଖାନାର ସ୍ଥାପନ ଯୋଗୁଁ 
ସହରୀ ସଭ୍ୟତା ଗଢ଼ି ଉଠିଲା । ରାଷ୍ଟ୍ରର ଭାବନା ଆସିଲା, ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ବିସ୍ତାରିତ 
ହେଲା । କାଳକ୍ରମେ ନୂଆ ନୂଆ ବିଚାର ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ ଆଲୋଡ଼ନ ଆଣିଲା । ଷୋଡ଼ଶ, 
ସପ୍ତଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ବେଳକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁୂସନ୍ଧିସା ଧୀରେ ଧୀରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଓ 
ସାର୍ବଜନୀନ ଶିକ୍ଷାର ପରିବେଶ ବିଭିନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା | ଏହିପରି ଦେଖୁଲେ ନାନା 
ସ୍ତର ଦେଇ ସଭ୍ୟତା ଆଗକୁ ଯାଇଛି, ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ଚିକିସ୍ଥା ବିଜ୍ଞାନ 
ଯୋଗୁଁ ଜୀବନରୁ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା କମିଛି ଓ ନିରାପଦ ଜୀବନର ପରିବେଶ ଆସିଛି । 
ତେବେ ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ବିଶେଷ ବିକାଶ ହୋଇନଥୁଲା, ସେହି ସମୟରେ 
ଅତି ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ଅତି ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଥିଲା । ପ୍ରକୃତିର ବିଶାଳତା, 
ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶର ଜଟିଳତା, ଜୀବନର ଘନଘଟା, ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଜନିତ 
ଆଶା ଆଶଙ୍କା ଭିତରେ ନାନା କଳନା ମଣିଷ ମନକୁ ଛୁଇଁଥିଲା ! ସୀମିତ ବୁବି ଓ କଳନା 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ e୧୦୭ 


ଭିତରେ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିରେ ବିଶ୍ଵାସ ମଣିଷ ପାଇଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସ୍ବାଭାବିକ ଥୁଲା । ଦୃଷ୍ଟିର 
ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ କୌଣସି ଦୈବୀ ଶକ୍ତି ରହି ସବୁ କିଛିକୁ ପରିଚାଳିତ କରୁଛି ! ତାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ 
ଦିନ, ରାତି ହେଉଛି । ସବୁ ଘଟଣା ଘଟିଚାଲିଛି । ଅଜ୍ଞତା ଓ ଭୟ ଜନିତ କାରଣରୁ 
ମଣିଷର ବୁବ୍ଧି ଓ କଳ୍ପନା ମିଶି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ଓ ନାନା ଦୈବୀ ଶକ୍ତିର ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି । ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ କିଛି କ୍ରାନ୍ିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ 
ହୋଇଛି ଓ ସେମାନେ ଧର୍ମ-ଚେତନାର ଭିଭି ପକାଇଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବନର ଘନଘଟାକୁ 
ବୁଝିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ଯେଉଁ ସବୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେଇଛନ୍ତି, ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନେଇ 
ଯେଉଁ କଳ୍ପନା ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି, ସମାଜକୁ ଶୃଙ୍ଖଳିତ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ କେତେକ ନୈତିକ 
ଆଦର୍ଶର ଭାବନା ଆଣିଛନ୍ତି ଓ ଜୀବନରେ ପ୍ରୀତି, ମୈତ୍ରୀ, କରୁଣାର ଯେଉଁ ବାର୍ର। ଦେଇଛନ୍ତି 
ତାହା ସେ ସମୟରେ ବେଶ୍‌ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ମନେ ହୋଇଛି । କାଳକ୍ରମେ ଧର୍ମମାନ 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଛନି ଓ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ସୁଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଇଛି । ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, ନିର୍ବାଣ, ସର୍ଗ, ନରକ, ପୁନର୍ଜନ୍, 
ଆତ୍କା, ଆତ୍ସାର ଅମରତ୍‌ ପରି ବିଚାରମାନ ଧର୍ମର ପରିସରରେ ମୁଖ୍ୟ ଭାବନା ପାଲଟିଛି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଏହି ପ୍ରକାର ଭାବନା ଉପରେ କେତେ କେତେ ବିଶ୍ବାସ ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି । 
ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ସେହି ସବୁ ଭାବନାମାନଙ୍କୁ ନେଇ ନାନା କାହାଣୀ, ପୁରାଣ, ଗଛ, 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀମାନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ନାନା 
ପରମ୍ପରା, କର୍ମକାଣ୍ଡ ପୂଜା, ଆରାଧନା ମାନ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଏ ସବୁ ପୀଢ଼ି ପରେ 
ପାଢ଼ି ଚାଲିବା ଯୋଗୁଁ ଏହା ସଂସ୍କୃତିର ଅଙ୍ଗ ବିଶେଷ ହୋଇଯାଇଛି । ତେବେ ଅଧ୍ବକାଂଶ 
ଧର୍ମର ମୂଳ ଭିଭି ନାନା ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ବାସ, ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ, 
କେତେକ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ, କର୍ମକାଣ୍ଡ ବିଭିନ୍ନ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ କାହାଣୀ ଉପରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଛି 
ଓ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଧର୍ମ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଭିତ୍ତି ହୋଇପଡ଼ିଛି । 
ତେବେ ଧର୍ମର ଅଧୁକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରାବଲ୍ଯ ରହିଛି ଓ ଧର୍ମର ମୌଳିକ 
ନିର୍ଯ୍ୟାସ ଗୁଡ଼ିକ କଳ୍ପନା ଓ ବିଶ୍ଵାସର ସଂଯୋଗରେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି । 


ତେବେ ସମୟେ ସମୟେ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଓ ଇତିହାସର କୌଣସି କୌଣସି 
କାଳଖଣ୍ଡରେ କିଛି ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ବାସକୁ 
ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ସେମାନେ କିଛି ନୂଆ ବିଚାରର ସନ୍ଧାନ କରିଛନ୍ତି ଓ 
ଜୀବନର ଓ ପ୍ରକୃତିର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
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ଇତିହାସର ବଡ଼ ବିଡ଼ମ୍ବନା ଯେ ଯେଉଁମାନେ ସଭ୍ୟତାକୁ ନୂତନ ଆଲୋକ ଦେଇଛନ୍ତି ଓ 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଅବଦାନର ପରିଣାମରୁ ସମାଜର ରୂପ ବଦଳିଛି ଓ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନର 
ମାନ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଛି, ସେମାନେ ନିଜ ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ବହୁ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ପିତିର 
ସମ୍ଭୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି । ଚିନ୍ତା ଚେତନାରେ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଥ୍‌ବା 
ହେତୁବାଦୀମାନେ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାକୁ ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁ ଆସିଛନ୍ତି । ଅନୁସନ୍ଧିସୁ 
ହେବା ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ସନ୍ଦେହ କରିଛନ୍ତି ଯେ ପ୍ରକୃତିରେ ସେପରି କିଛି ସତ୍ତା ପ୍ରକୃତରେ 
ରହିଛି କି ? ନିଜର ଅନୁଭୂତି, ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ବିଚାରଶୀଳତା ଭିତରେ ଯେତେବେଳେ 
ମଣିଷ ତାର ପରିବେଶକୁ ଅନୁଶୀଳନ କରିଛି ସେ କେବଳ ଘଟଣାମାନଙ୍କର ପ୍ରାକୃତିକ 
କାରଣମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁଛି । ତେବେ ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟକୁ ଅମୂଲ୍ଯ ଅବଦାନ ଦେଇଥିବା ବା 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ମାନବିକତାର ଆଦର୍ଶ ପ୍ରସାର କରିଥିବା କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଚିନ୍ତାନାୟକମାନେ 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯାଇଛଚ୍ତି । ସେମାନେ ନୂତନ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ କରିବା 
ଦ୍ଵାରା ବିଦ୍ରୋହୀ ବା ନନ୍‌କନଫର୍ମିଷ୍ଟ ପାଲଟିଛନ୍ତି । ଏଥିପାଇଁ ଅବଶ୍ଯ ବହୁ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ 
ବୁଦଧିଜୀବୀଙ୍କୁ ବହୁ ମୂଲ୍ଯ ଦେବାକୁ ହୋଇଛି । ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସର ମାନସିକତା କୌଣସି 
ନୂତନ ଚିନ୍ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ ନାହିଁ । ପରିଣାମତଃ ଧାର୍ମିକ ଆବେଗକୁ ଚିନ୍ତନାୟକଙ୍କ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ନିନ୍ଦିତ କରିବାର ବହୁ ଦୁଃଖଦାୟକ କାହାଣୀ 
ଇତିହାସରେ ରହିଛି । ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ରହି ଆସିଛି । ସବୂ ସଭ୍ୟତାରେ 
ଚିନ୍ତାନାୟକମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ କିପରି ବିଶ୍ବାସୀମାନେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ତେଜିତ କରି 
ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନକୁ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରିଛଚ୍ି ତାହାର କେତୋଟି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତମୂଳକ ଉଦାହରଣ 
ଦିଆଯାଇପାରେ । 


ମଣିଷର ବୌଵିକ ଜଗତକୁ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ ବୁବ୍ଧି ଜୀବୀମାନଙ୍କର ଅବଦାନ 
ଅତୁଳନୀୟ । ଖ୍ରୀ.ଫୁ ୫ ୦୦ ବେଳକୁ ଗ୍ରୀସ୍‌ରେ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥିଲା ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟ-ଚନ୍ଦ୍ର ହେଉଛନ୍ତି 
ଦେବତା । ଆନାକସ୍‌ ଗୋରାସ୍‌ ସେହି ସମୟରେ ଧାରଣା ଦେଲେ ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର 
ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ କୌଣସି ଦୈବୀ ଶକ୍ତି ନୁହଁନ୍ତି । ସେ ଏହି ଧାରଣା ବ୍ଯଭ୍ତ କରିବାରୁ ତାଙ୍କୁ 
ମୂତ୍ଯୁଦଣ୍ଡ ଦିଆଯାଇଥଲା, ତେବେ ସେ ଏଥେନ୍‌ସରୁ ଗୁପ୍ତରେ ଚାଲିଆସି ଆତ୍ସଗୋପନ 
କରି ରହିଲେ । ପ୍ରୋଟାଗୋରାସ୍‌ (ଖ୍ୀ.ପୁ. ୪୮୫-୪୧୦) ମଣିଷ ହିଁ ସବୁର ମାନଦଣ୍ଡ 
କହି ଭଶ୍ଵରୀୟ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉପରେ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିବାରୁ ତାଙ୍କର ଲେଖାମାନଙ୍କ ପୋଡ଼ି 
ଦିଆଗଲା ଓ ସେ ବି ପ୍ରାଣ ଭୟରେ ଏଥେନ୍‌ସ ଛାଡ଼ି ଚାଲି ଆସିଥଲେ । ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତକ, 
ପ୍ରଜ୍ଞାର ଅଧ୍ୟକାରୀ ଓ ସତ୍ୟ ଓ ନ୍ୟାୟର ପ୍ରବକ୍ତା ସକ୍ରେଟିସ୍‌ (ଖୀ.ପୁୂ ୪୭ ୦-୩୯ ୯) 
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ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅଭିଯୋଗ ଭିତରେ ବଡ଼ ଅଭିଯୋଗ ଥଲା ଯେ ସେ ରାଷ୍ଟ ଦ୍ଵାରା ପୂଜିତ 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁନାହାଁନ୍ତି । ଶେଷରେ ତାଙ୍କୁ ମୃତ୍ୟୁ ଦଣ୍ଡରେ ଦଣ୍ଡିତ କରାଗଲା । 
ଭାରତବର୍ଷରେ ଚାର୍ବାକ ଯେ କି ସେ ଯୁଗରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଜ୍ଞାନର ମୌଳିକ ଆଧାର 
ଭାବରେ ନେଇ ସମସ୍ତ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାକୁ କଳନା ବୋଲି କହି ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କୃତିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରି ଦିଆଯାଇ ତାଙ୍କ ନାମରେ ଅବାନ୍ତର କଥା ସବୁ ଯୋଡ଼ି 
ଦିଆଗଲା ! ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମରେ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌କୁ ଏଡ଼ାଇ ଯାଇ ନୀତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନକୁ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଥିଲା ଓ ଏକ ଜାତିବିହୀନ ସମତା ଭିରଭିକ ସମାର ବାର୍ଭା ଥବାରୁ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ବହୁ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ଯାସୀଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରାଯାଇ ଏକ ଗଣ ଧର୍ମକୁ ଧ୍ଵଂସ 
କରାଗଲା | ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ପରେ ୟୂରୋପରେ ନବ ଜାଗରଣ ଯୁଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅନ୍ଧକାରର ସମୟ ଥିଲା । ହଜାର ହଜାର ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ମନ୍ଦଂଆତ୍ସା ଭାବି ହତ୍ଯା 
କରାଯାଉଥୁଲା । ବିଜ୍ଞାନର ଆରମ୍ଭ ପର୍ବରେ ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ବାସମାନଙ୍କୁ ବିରୋଧ କରି 
ଯେଉଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସବୁ ଆବିଶ୍ୃତ ବା ଉଦ୍ଭାବିତ ହେଲା, ତାହା ଏକ ସଂଘର୍ଷମୟ 
ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା । ଏଥୁପାଇଁ ବହୁ ପ୍ରତିଭାଧର ବୈଜ୍ଞାନିକ ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ବା 
ମୃତ୍ୟୁ ଦଣ୍ଡରେ ଦଣ୍ଡିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଶରୀର ବିଜ୍ଞାନର ଜନକ ଆଣ୍ଡିଆସ ଭେସାଲିୟସ୍‌ 
( ୧୫୧୪-୧୫୬୪) ମଣିଷ ଶରୀର ବିଷୟରେ ଦେଇଥିବା ଜ୍ଞାନ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସର 
ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇଥିବାରୁ ତାଙ୍କ ଭୟଙ୍କର ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଛି । ଜିଆର୍ଡ଼ନୋ 
ବୃନୋ ( ୧୫ ୪୮-୧୬୦୦) କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ଚିରନ୍ତନ ନୁହେଁ, ବାଇବେଲ୍‌ର ଜ୍ଞାନ 
ମିଥ୍ୟା ହୋଇପାରେ କହିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ସର୍ବସାଧାରଣରେ ନିଆଁରେ ପୋଡ଼ି ହତ୍ୟା କରାଯାଇଛି । 
ବାଇବେଲର ସୃଷ୍ଟି ତତ୍ତ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଜର୍ଜ ବୁଫୁନ୍‌ ( ୧୭୦୭-୧ ୭୮୮) ବିଶ୍ଵର ଉପ୍ପରି 
ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବର୍କନ କୋଟି କୋଟି ବର୍ଷ ଧରି ଚାଲିଆସିଥିବା କହିବାରୁ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ 
ତରଫରୁ ଭୟଙ୍କର ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟକୈନ୍ଦ୍ରିକ ସୌରମଶ୍ଡଳ 
ଭାବନାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଗାଲିଲିଓ ଚେଷ୍ଟା କରି ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ 
ବିତାଇଛନ୍ତି । ଚାଲିସ ଡ଼ରୱନ ( ୧୮୦୯-୧୮୮ ୨) ମଣିଷ ବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ କୌଣସି 
ଭଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି କରିନାହାଁଚି, ବରଂ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ଜୈବିକ ବିବର୍ଭନ ଯୋଗୁଁ ମଣିଷ ଓ 
ପ୍ରାଣୀ ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତ ହୋଇଥବା ଭାବନା ଦେବାରୁ ବହୁ କଟାକ୍ଷ ଓ ସମାଲୋଚନାର 
ଶରବ୍ୟ ହୋଇଛନ୍ତି । ମୁସଲିମ୍‌ ସମାଜରେ ମୌଳବାଦୀ ମାନସିକତା ଏବେ ବି ଗମ୍ଭୀର 
ହୋଇ ରହିଛି । ଧାର୍ମିକ କୁସଂସ୍କାର ଓ ଶୋଷଣ ବିରୁ୍ଧରେ ନିଜର ଲେଖାରେ ସ୍ଵର 
ଉଠାଇଥବାରୁ ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକ ସଲମନ ରୁସିଦ୍‌ ଓ ତସ୍‌ଲିମା ନସ୍‌୍ରିନ୍‌ଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
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ଫତୱା ଜାରି ହୋଇଛି । ସେମାନେ ଭୟରେ ଆତ୍ସଗୋପନ କରି ଜୀବନ ବଞ୍ଚାଇଛନ୍ତି । 
ଜ୍ୟୋତିରାଓ ଫୁଲେ ଓ ବାବା ସାହେବ ଆମ୍ଭେଦକରଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଟ ସଂସ୍କାରକ ଗଣ ହିନ୍ଦୁ 
ସମାଜର ଜାତିପ୍ରଥା ଓ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉଠାଇ ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଲୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ନିନ୍ଦିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ବ୍ୟଜ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ମାନବିକ ଅଧୂକାରର 
ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ଆବ୍ରାହମ ଲିଙ୍କନ (୧୮୦୯-୧୮୬୫) ଓ ମାର୍ଟିନ ଲୁଥନ କିଙ୍ଗ 
ଜୁନିୟରଙ୍କୁ ( ୧୯ ୨୯-୬୮) ଆମେରିକା ଭଳି ସଭ୍ୟ ସମାଜରେ ବି ହତ୍ୟା କରାଯାଇଛି । 
ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ ମାନବିକ ଅଧୂକାର ତଥା ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୌଳିକ ଅଦଦାନ 
ଦେଇଥିବା ବହୁ ମହାନ ଚିନ୍ତାନାୟକମାନଙ୍କୁ ନିଜ ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ବହୁ ଦୁଃଖ 
ଓ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଛି । ଏହି କାହାଣୀ ସୁଦୀର୍ଘ ଓ ମର୍ମାନିକ । 


ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତି କିପରି ଘଟିଛି ? ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ କିପରି ହୋଇଛି ? 
ମାନବିକ ସଭ୍ଯ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡ଼ିକ ସମାଜରେ କିପରି ବିକଶିତ ହୋଇଛି ? ନୂଆ ନୂଆ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ଉଦ୍ଭାବନ କିପରି ହୋଇଛି ଓ କିଏ କରିଛନ୍ତି ? ପ୍ରାଣୀବିଜ୍ଞାନ ହେଉ ବା ପଦାର୍ଥ 
ବିଜ୍ଞାନ ହେଉ, ଚିକିସ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ ହେଉ ବା ମନୋବିଜ୍ଞାନ ହେଉ, କୃଷି ବିଜ୍ଞାନ ହେଉ ବା 
ପାଗ ବିଜ୍ଞାନ ହେଉ ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରଟି ବିକଶିତ ହୋଇଛି ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ, 
ପ୍ରକୃତିର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ମୁକ୍ତ ମନ ଜନିତ ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷାରୁ । କୌଣସି କିଛିକୁ ମାନି 
ନେବା, ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ବା ଶାସ୍ତ୍ର ବାଣୀକୁ ଆପ୍ରବଚନ ଭାବେ ନେବା ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମାନସିକତାର ପ୍ରତିକୂଳ । ନିଜର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, ପରୀକ୍ଷଣ ଓ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରଣାଳୀ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଅନୁଶୀଳନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟ ମାନଙ୍କୁ ମଣିଷ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । 
ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା କିଛି ଅଛି ବା ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ କିଛି ଘଟୁଛି ସେହି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଣାର 
କେବଳ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣ ରହିଛି । ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣକୁ ଜାଣିଲେ ଆମେ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ 
ଆମର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଆଣିପାରିବା । ଭଲ ଫସଲ ଉପ୍ପାଦନ ପାଇଁ ଉତ୍ପାଦନର କାରଣ ଓ 
ଆନୁଷଙ୍ଗକ ଲକ୍ଷଣକୁ ଖୋଜିବାକୁ ହେବ । ରୋଗର ଚିକିତ୍ସା ବାହାର କରିବାକୁ ହେଲେ 
ରୋଗର କାରଣ ଖୋଜିବାକୁ ହେବ । ଦୂରଦର୍ଶନ, ମୋବାଇଲ ଫୋନ୍‌, ଇଣ୍ଟରନେଟ, 
ଏଟିଏମ୍‌ରୁ ଟଙ୍କା ଉଠାଣ ଇତ୍ୟାଦି ହାତ ପାଖର ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜ୍ଞାନ ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଛି ଗଭୀର 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ନିୟମ ଯାହା ମଣିଷ ନିଜର ବୁଵ୍ିଗତ ଅନୁଶୀଳନ ଦେଇ ହାସଲ କରିଛି । ଏ 
ସବୁ ମଣିଷର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭିତରକୁ ତର୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ଆସିଛି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ, 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ବିଚାରଶୀଳତାରୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । 


ସେହିପରି ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଶୈଳୀ, ମାନବିକ ଅଧୂକାର, ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ବିଶ୍ଵ ଭାତୃତ୍ଵ ଇତ୍ଯାଦି ସଭ୍ୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡ଼ିକ ମାନବୀୟ ପରିସ୍ଥିତି 
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ଉପରେ ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନରୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ମାନବିକ ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ଦଶା ଓ ସାମାଜିକ 
ସ୍ପିତି ବିଷୟରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ ଓ ଅନୁଶୀଳନରୁ ସର୍ବଜନ ହିତାୟ ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵର ଭାବନା 
ମଣିଷ ମନକୁ ଆସିଛି । ମାନବ ଦରଦୀ ହେତୁବାଦୀମାନେ ସମାଜରୁ ଶୋଷଣ, ଅନ୍ୟାୟ, 
ବୈଷମ୍ୟ, ଭେଦଭାବ ମାନ ଦୂର କରି ଏକ ସୁନ୍ଦର ବିଶ୍ଵର ଚିତ୍ର ଆଙ୍କିଛନ୍ତି । ଏହି ବିଶ୍ଵକୁ 
ସୁନ୍ଦର ପ୍ରୀତିମୟ କରିବାକୁ ହେଲେ ମାନବବାଦୀ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ହେବ । 
ସେହି ବିଚାର ଓ ସଭ୍ୟ ଆଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକ ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ଓ ଚିନ୍ତନ ଦେଇ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଛି । 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଭ୍ୟତାରେ ଯାହା କିଛି ବିକଶିତ ହୋଇଛି - ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ହେଉ କିମ୍ବା ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ - ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷର 
ବିଚାରଶୀଳ ଅନୁଶୀଳନ ରହିଛି । ସେହି ବିଚାରଶୀଳ ଅନୁଶୀଳନ ହିଁ ହେଉଛି ' ତର୍କ” ର 
ବିସ୍ତାରିତ ଅର୍ଥ । ତର୍କ ଓ ବିଶ୍ଵାସର ପରିଧ୍ବ ପରିସ୍ତରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ । ବିଶ୍ଵାସର ପରିଧୂଟି 
ଭିତରେ ଦିଅଁ, ଦେବତା, ସମର୍ପଣ , ପୂଜା, ପ୍ରାର୍ଥନା, ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା, ଚମକ଼ାରିତା, ଭାଗ୍ୟ, 
ମୁକ୍ତି, ସ୍ଵର୍ଗ, ବାସ୍ତୁ ଜ୍ୟୋତିଷ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଥିବାବେଳେ ତର୍କର ପରିଧ୍ଟି 
ଭିତରେ ମୁକ୍ତ ମନ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟି, ବିଚାରଶୀଳ ଅନୁଶୀଳନ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ସତ୍ୟତା, 
ବୈଧ ଯୁକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଥାଏ । 


(୩) 

ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ବିଶ୍ଵାସର ବୌଦ୍ଧିକ ପରିସର ଭିତରେ ଭିନ୍ନତା ତ ରହିଛି, 
ତେବେ ବିଚାରଶୀଳତା ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶରେ ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ ହେବା ବେଳେ ବିଶ୍ଵାସର 
ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଏଥିରେ ଅନ୍ତରାୟ ହୋଇଛି । ବିଚାରଶୀଳତାର ନାନା ଦିଗନ୍ତ ଭିତରେ ଏହାର 
ଯେଉଁ ମୌଳିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡ଼ିକର ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟ ରହିଛି ତାହା ହେଲା - ମୁକ୍ତ ମନ 
ଜନିତ ଅନୁସନ୍ଧିତ୍ସା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦ ଓ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସରେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ 
ବିକାଶ । ମୁକ୍ତ ମନ ଜନତ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ସା ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନର ଏକ ମୌଳିକ ନିଷ୍କର୍ଷ । 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଆମକୁ ବିଶ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ସର୍ବଦା ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଜ୍ଞାନ 
ଦେଇଥାଏ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୂତନ ଅନୁଭୂତି ଓ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଆଧାରରେ 
ପରିବର୍ଭନଶୀଳ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଯାହା 
କିଛି ଘଟେ ତାହା ପଷ୍ଚାତରେ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣ ରହିଛି, କୌଣସି ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତରେ 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବା ଆଧିଦୈବିକ କାରଣ ନାହିଁ । ଏହି ସିବ୍ଧାନ୍ତରୁ ବିଜ୍ଞାନର ବିଜୟ ଯତ୍ରା 
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ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି ଓ ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତିର ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛି ଓ ଏହି ଧାରା ସଭ୍ୟତା ଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାୟ ଅବ୍ୟାହତ ରହିବ । ଏହାର ତୃତୀୟ 
ସିଦ୍ଧାନଟି ହେଲା ଯେ ମଣିଷର ଉଦ୍ୟମରେ ହିଁ ସବୁ କିଛି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ । ସଭ୍ୟତା 
ଏକ ଆଦିମ ସ୍ତରରୁ ଆଜିର ସ୍ତରକୁ ଆସିବା ଭିତରେ ରହିଛି ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ । ମଣିଷ 
ଯେତେବେଳେ କୌତୂହଳୀ ହୋଇଛି ସେ ପ୍ରକୃତିର ବା ଜୀବନର ରହସ୍ୟକୁ ଉନ୍ନୋଚିତ 
କରିଛି । କେଉଁ ଲଶ୍ଵର ବା ଦେବତା ମଣିଷର ଜ୍ଞାନର ବିକାଶରେ ସହାୟକ ହୋଇନାହିଁ । 
ଯାହା କିଛି ମଣିଷ ହାସଲ କରିଛି ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ ତାର ପ୍ରୟାସ ଓ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହିଁ ରହିଛି । 
ମଣିଷର ଉଦ୍ୟମରେ ସଭ୍ୟତା ବିକଶିତ ହୋଇପାରେ ବା ଧ୍ଵଂସାଭିମୁଖୀ ହୋଇପାରେ, 
ଏହା ହିଁ ବିଚାରଶୀଳ ବା ତର୍କଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିର ନିଷ୍ଠର୍ଷ । 


ବିଶ୍ଵାସର ପରିସରଟି ବେଶ୍‌ ବ୍ୟାପକ । ତେବେ ଯେତେବେଳେ ବିଶ୍ବାସ 
ଆଧାରହୀନ ହୁଏ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ପଛରେ କୌଣସି ବିଚାର ସମ୍ମତ କାରଣ ରହେ ନାହିଁ, 
ସେତେବେଳେ ଏହା କୁସଂସ୍କାରରେ ପରିଣତ ହୁଏ । ତେବେ ଆମେ ଏଠାରେ ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ସଂପର୍କରେ ସାମାନ୍ୟ ସୂଚନା ଦେବା | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ମୌଳିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରାୟତଃ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଆଧାରିତ । ବିଶେଷ କରି କେତେକ ତାତ୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ଛ ଯଥା - 
ଜଗତର ସର୍ବୋତ୍ତମ ସତ୍ତା କ'ଣ , ଇଶୃରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ କିପରି, ଭଶ୍ଵର ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତା ନା 
ଅବ୍ୟକ୍ତିକ, ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ କୌଣସି ଆତ୍ସା ରହିଛି କି, ଆତ୍ସା ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ରହେ କି, 
ଅତ୍ସାର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ, ପୁନର୍ଜନ୍ଧ ଅଛି ନା ନାହିଁ - ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ 
ନିଜସ୍ବ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାନ ରଖୁଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାରେ ଏହି ସଂପର୍କୀୟ 
ବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକ ଧୂରବ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ନିଜସ୍ବ ଧର୍ମଶାସ୍ତ 
ରହିଛି ଓ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯାହା ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ତାହା ଇଶ୍ଵର ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନ (Divine 
୮evelation) ବୋଲି ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ତେବେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ତୁଳନାତୃଵକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ଏହା ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଧାର୍ମିକ ସିବଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ବିରୋଧାଭାସ ରହିଛି ଓ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସତ୍ୟ ହେଲେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ମାନ ମିଥ୍ୟା ହେବ । ଉପରେ ସୂଚିତ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କ ଉପରେ ଯେକୌଣସି ଦୁଇଟି ଧର୍ମର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସମାନ ନୁହେଁ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସମସ୍ତ ଧାର୍ମିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳ ଯେ କେବଳ 
ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସ ଯାହା ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି ଆନୁଭବିକ ବା ବିଚାରଶୀଳ ଆଧାର 
ନାହିଁ ତାହା କାଳକ୍ରମେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଯେଉଁ ମୌଳିକ ତାର୍ତିକ ବିଚାର 
ଉପରେ ଆଧାରିତ, ସେହି ତାର୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡ଼ିକ ଯେ କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ ଓ କଛ୍ନା ଏହା 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୧୩ 


ନିଃସନ୍ଦେହ, ତେବେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ମାନଙ୍କର ବ୍ୟାବହାରିକ ଉପଯୋଗିତା ଥାଇପାରେ, 
କିତୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଯେ ସତ୍ୟବଚନ ନୁହେଁ ତାହା କାଳକ୍ରମେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହ ଭାବେ ନାନା ବିଶ୍ଵାସ, ତାର୍ବିକ କଳ୍ପନା, ମିଥ, 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ, କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ କେତେକ ନୀତିବୋଧର ଆଧାର ଉପରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିବା ଏତିହାସିକ 
ଅନୁଶୀଳନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 


ତେବେ ଧାର୍ମିକ ଭାବନାଗୁଡ଼ିକ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ ହେଲେ ବି ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ଏପରି ଉଗ୍ରବାଦ ଓ ଅସହିଷୁତାର ବାତାବରଣ ପୃଥିବୀରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ଯାହା ମଣିଷ 
ସମାଜକୁ ଭାଗ ଭାଗ କରିବାରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଛି । ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ଧାର୍ମିକ 
ଉଗ୍ରବାଦ କିପରି ହିଂସା ଓ ଘୃଣାର ବାତାବରଣ ଆଣିଛି ତାହାର କେତୋଟି ଉଦାହରଣ 
ସାଂପ୍ରତିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହରୁ ଦିଆଯାଇପାରେ । ଇସ୍ରାଏଲରେ ଜିଉ ଓ ମୁସଲମାନମାନେ 
ପରସ୍ପରର ଚିର ଶତ ଭଳି ବ୍ଯବହାର କରିଥାନ୍ତି । ଇରାକ୍‌ ଓ ଇରାନ୍‌ରେ ସିହା ଓ ସୁନି 
ମୁସଲମାନ ପରସ୍ତରର ବିରୋଧ ହୋଇ ପରସ୍ତର ଭିତରେ ସଂଘର୍ଷ କରିଆସିଛନ୍ତି 
ଲେବାନନରେ କେତେକ ଧାର୍ମିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ବିବାଦ ଏତେ ମଜ଼ାଗତ ହୋଇରହିଛି 
ଯେ, ସେଠାରେ ସର୍ବଦା ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ତିକ୍ତତା ଲାଗିରହିଛି । ଉତ୍ତରଆୟରଲାଣ୍ଡରେ 
କ୍ୟାଥୋଲିକ୍‌ ଓ ପ୍ରୋଟେଷ୍ଟାଣ୍ଟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନମାନେ ସର୍ବଦା ବିବାଦ ଭିତରେ ସଂଘର୍ଷ କରି 
ଆସୁଛନ୍ତି । ଭାରତ ଓ ପାକିସ୍ତାନ ମଧ୍ଯରେ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଧାର୍ମିକ 
ମାନସିକତାକୁ ନେଇ ତିକ୍ତତାର ପରିବେଶ ରହିଛି । ଗୋଟିଏ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକମାନେ 
ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ପୂଜାସ୍ଥଳୀକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବାକୁ ଇଶ୍ଵରୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ମନେ କରୁଛନ୍ତି । 
ଏପରିକି ଧର୍ମରୁ ପ୍ରେରଣା ନେଇ ସନ୍ତ୍ରାସବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ଥବା ବ୍ୟକ୍ତ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିଥାନ୍ତି ଯେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ଲୋକଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କଲେ ସେମାନେ ବୀରର ସମ୍ମାନ ପାଇବେ, 
ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କଲେ ଶହାୀଦ୍‌ର ସମ୍ମାନ ପାଇବା ସହ ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତ ହେବେ । ଆମ ଦେଶର 
ସାମାଜିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଶୂଦ୍ର ଓ ଦଳିତମାନଙ୍କୁ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରରୁ 
ବଞ୍ଚତ କରି ରଖୁବା ପଶ୍ଚାତରେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ନର ଯେ ପ୍ରେରଣା ରହିଥିଲା ଏହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ¦ 
ସବୁ ସଂସ୍କୃତିରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସର ନୈତିକ ଅବେଦନ ଗୁଡ଼ିକ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲେ ବି ଏହା ଉଗ୍ରବାଦ, ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା, ମୌଳବାଦ ଓ ଅସହିଷୁୁତାର 
ମନୋଭାବ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ପୂୃଥବୀରେ ଯେତେ ସଂଘର୍ଷ ହୋଇଛି ତା ତୁଳନାରେ 
ଧର୍ମ ଯୁଦ୍ଧ ବହୁ ଗୁଣରେ ହୋଇଛି ଯାହା କି ପୂଥବୀକୁ ବହୁ ଭାବରେ ରକ୍ତରଞ୍ଜିତ କରିଛି । 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସଭ୍ୟତା ପାଇଁ କେତେ ଅହିତକର ହୋଇଛି ତାହାର ବହୁ ଚିତ୍ର ଧର୍ମର 
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eev ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ସମାଜଶାସ୍ତିକ ଅନୁଧ୍ୟାନରୁ ଜଣାପଡ଼େ | ଯେଉଁଠି ଧର୍ମ ମାନବିକତା, ଭାତୃଭାବ ଓ ପ୍ରେମର 
ବାର୍ରାଁ ଦିଏ, ତାହାକୁ କେହି ବିରୋଧ କରିବେ ନାହିଁ, କିନୁ ଧର୍ମ ଯେଉଁଠି ଉଗ୍ରବାଦ, 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ଓ ଘୃଣାର ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଷି କରେ, ତାହା ନିଶ୍ଚୟ ନିନ୍ଦନୀୟ ଓ ବର୍ଜନୀୟ । 
(୪) 

ସଭ୍ୟତାର ଆରମ୍ଭ ଠାରୁ ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଣିଷ ସମାଜକୁ ଧର୍ମ- ବିଶ୍ବାସ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସାଧାରଣ 
ଜନତା ଧର୍ମ ଏବଂ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ଓ ଖୁବ୍‌ ମୂଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁମାନେ 
ପ୍ରାଞ୍ଞ ବୁଝିଜୀବୀ ( ଇଲିଟ) ସେମାନେ ଏ ସବୂରେ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି । ତେବେ 
ଯେଉଁ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଧର୍ମ ଓ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାରେ ସନ୍ଦେହ ପୋଷଣ 
କରି ଆସିଛନ୍ତି ( ସେମାନେ ସାଧାରଣତଃ ରିଲିଜିଅସ୍‌ ନନକନ୍ଫର୍ମିଷ) ସେମାନେ ଜ୍ଞାନ 
ରାଜ୍ୟକୁ ଓ ସମାଜର ଗୁଣାତ୍ସକ ବିକାଶକୁ ବହୁ ଅମୂଲ୍ୟ ଅବଦାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଜ୍ଞାନ- 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ବା ଉତ୍ତମ ସମାଜ କଳ୍ପନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ଏହି ଅନୁସନ୍ଧିସୁ 
ନନକନଙଫର୍ମିଷ୍ଟ ମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ଅବଦାନ ଯୋଗୁଁ ସଭ୍ୟତା ଆଗକୁ ଯାଇଛି ଓ ଗୁଣାତ୍ସକ 
ଜୀବନର ପ୍ରେରଣା ସୃଦ୍ଷି ହୋଇଛି । ଅବଶ୍ଯ ଏହି ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତକମାନେ ସେମାନଙ୍କର 
ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ସହ୍ୟ କରିଛନ୍ତି, ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ ବିତାଇଛନ୍ତି 
ବା ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ଡ ପାଇଛନ୍ତି ତଥାପି ସେମାନେ ସଭ୍ୟତାକୁ ଆଗକୁ ନେଇଛନ୍ତି ଓ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ 
ଅମରକୀର୍ଭିର ଅଧଵକାରୀ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ସମାଜ ନାସ୍ତିକ, ଧର୍ମଦ୍ରୋହୀ, ଅବିଶ୍ବାସୀ 
ବା ସେପରି କିଛି ଭାଷାରେ କଟୁକ୍ତି କରିଛି । ତଥାପି ସେହି ମୁଷ୍ଟିମେୟ ମୁକ୍ତ-ଚିନ୍ତକ 
ମାନେ ସଭ୍ୟତାକୁ ଆଲୋକ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେହି ରିଲିଜିଅସ୍‌ ନନକନଫର୍ମିଷ୍ଟ ( ପ୍ରଚଳିତ 
ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁନଥିବା) ମାନେ ଆଗ୍ରୋଷ୍ିକ୍‌, ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ, 
ହେତୁବାଦୀ, ବସ୍ତୁବାଦୀ, ବୁଦ୍ଧିବାଦୀ, ଯୁକ୍ତିବାଦୀ ଯାହା କିଛି ହେଲେ ବି ସେମାନେ 
ମାନବବାଦୀ । ମାନବବାଦୀମାନେ ମଣିଷର ମହର୍ଵକୁ ପ୍ରଧାନ୍ୟ ଦିଅନ୍ତି ଓ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସରେ 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକମାନ ବୃଧି ହେବ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । 


ସର୍ବସାଧାରଣରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଅତି ବ୍ୟାପକ ଯେ ଇଶ୍ବର (ରଶ୍ଵର ଏକ ବା 
ଏକାଧୂକ ହୋଇପାରନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ତେତିଶ କୋଟି) ହେଉଛନ୍ତି ଏକ 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସଭା ! ସେହି ରଶ୍ଵର ଏହି ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, ପାଳନ କର୍ଭା ଓ ସଂହର୍ରାଁ । 
ହେତୁବାଦୀମାନେ ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ ସନ୍ଦେହ କରିଆସିଛନ୍ତି । କେତେକଙ୍କ ମତରେ ବିଶ୍ବରେ 
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ଥିବା ଶକ୍ତି ହିଁ ଭଶ୍ଵର । କେତେକଙ୍କ ମତରେ ମଣିଷ ଭିତରେ ଥିବା ସ୍ବେହ, ପ୍ରୀତି, କରୁଣା 
ହିଁ ଭଶ୍ଵର । କାହା ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ଏକ ବ୍ଯକ୍ତି ସତ୍ତା ଓ କାହା ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ଅବ୍ଯ୍ତିକ । 
କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ସ୍ଵର୍ଗରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସାନିଧ୍ୟ ମିଳିବ । ଅନ୍ୟମାନେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ ମୁକ୍ତି ମିଳିଲେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରେ ଆତ୍ସା ଲୀନ ହୋଇଯିବ । କିଏ କିଏ 
ଭାବରି ପାପ ବୃଦି ହେଲେ ଇଶ୍ଵର ମଣିଷ ଭାବେ ଜନ୍ମ ନେଇ ପାପୀମାନଙ୍କୁ ସଂହାର କରି 
ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି । ଅନ୍ୟ କେହି ଭାବଚି ଯେ ଭଶ୍ଵର କେବେ ବି ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ । ଯେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ସେ ଯେଉଁଠି ରହିଲେ ବି ସଂସାରରେ ସବୁ କିଛି ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ 
କରିଦେଇ ପାରିବେ | ତେବେ ଏ ସବୁ କିଛିକୁ ହେତୁବାଦୀମାନେ କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ କହି 
ସନ୍ଦେହ କରି ଆସିଛନ୍ତି । 


ଯେଉଁମାନେ ସହଜ ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ ଭାସି ନଯାଇ ସନ୍ଦେହ କରିଛନ୍ତି, ତର୍କ 
କରିଛନ୍ତି, ଯୁକ୍ତିଗତ ବା ତଥ୍ୟଗତ ଆଧାର ଖୋଜିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ସମାଜ ନାସ୍ତିକ ବା 
ଅଗ୍ରୋଷ୍ଟିକ ବା ଅନ୍ୟ କିଛି କହିଛି । ତେବେ ସେହିମାନଙ୍କର ସନ୍ଦେହର ଉପଯୁକ୍ତ କାରଣ 
ବି ରହିଛି । ଯଦି ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, କରୁଣାମୟ ଓ ସର୍ବନିୟନ୍ତା ତେବେ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ 
ଏତେ ଦୁଃଖ, ଅନ୍ଯାୟ, ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକା, ଶୋଷଣ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ଇତ୍ଯାଦି ମନ୍ଦ ବା ଇଭିଲ 
କାହିଁକି ରହିଛି ? ଯାହା କିଛି ଆମ ସଂସାରରେ ବା ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଘଟୁଛି ତାହା ଯଦି 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ, ତେବେ କ”ଣ ଏଡ଼ସ୍‌ ଓ କର୍କଟ ରୋଗ ବି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି ? କୁଷ୍ଠ ରୋଗରେ ଯେଉଁମାନେ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ ହୋଇଛନ୍ତି, ଏପରିକି ଯେଉଁ 
ଶିଶୁମାନେ ରକ୍ତ କର୍କଟରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ ଜୀବନ -ମୂତ୍ୟୁ ସହ ସଂଗ୍ରାମ କରି ବଞ୍ଚଛନ୍ତି 
ଏସବୁ କ'ଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ? ହେତୁବାଦୀ ଓ ମାନବଦରଦୀ ଜେରହାର୍ଡ଼ ହାନସନ 
କୁଷ୍ଣରୋଗର ଚିକିତ୍ସା ଓ କାରଣ ବାହାର କରିବାକୁ ଯାଇ ଜୀବନସାରା ଗବେଷଣା କରି 
ସଫଳ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି ହୁଏତ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସରେ ଦିନେ କର୍କଟ ବା ଏଡ଼ସ୍‌ 
ରୋଗର ନିଦାନ ବାହାରି ପାରିବ । ଛଶ୍ବରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଏତେ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶା ରହିବା ଓ 
ସେଥିରେ କେତେକ ଦରଦା ପ୍ରାଣ ଅଭିଭୂତ ହୋଇ ତାହାର ନିରାକରଣ ପାଇଁ ଜୀବନ 
ଉତ୍ସର୍ଗ କରୁଥିବା ବେଳେ ଛଶ୍ଵର କିପରି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ବା କରୁଣାମୟ ? ବିଶ୍ଵାସର 
ପରିଧ୍ବ ଭିତରେ ଏହାର କ'ଣ ସନ୍ତୋଷ ଜନକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦିଆଯିବ ? 


ରଶ୍ଵର ଭାବନା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଚିନ୍ତାର ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗ । ପ୍ରକୃତିରେ 
ନିଶ୍ଚୟ ଅନେକ ରହସ୍ୟ ରହିଛି । ଜୀବନର ଅନେକ ଘନଘଟା ଏବେ ବି ମଣିଷ ପ୍ରଞ୍ଞାର 
ବହିର୍ଭୁତ ମନେ ହୁଏ । ଏହି ଅଜ୍ଞତା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଇଶ୍ଵର ହି ବିଶ୍ଵାସ ପରିସରକୁ ଆସନ୍ତି । 
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ଆଗେ ତ ସବୁ କିଛି ଇଶ୍ଵରକୃତ, ଇଶ୍ଵର ନିୟନ୍ତିତ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥୁଲା । ଜ୍ଞାନର 
ଆଲୋକ ଯେତିକି ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଚାଲିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରିଧ୍ବଟି ସେତେ ସଙ୍କୁଚିତ 
ହୋଇଆସୁଛି । ଭଶ୍ଵର ସର୍ବଦା ଅଜ୍ଞତାର ଇଲାକାରେ ରହିଛନ୍ି । ତେବେ ବିଡ଼ମ୍ବନାର 
ବିଷୟ ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକ ବିସ୍ତାର କରୁଥିବା ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉଛି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 


~~ ~~ 


ସତ୍ତାରେ ଅବିଶ୍ବାସୀ ବା ରିଲିଜିଅସ୍‌ ନନକନପର୍ମିଷ୍ଟ । 


ଉପସଂହାରରେ ଅଗଣିତ ମଣିଷ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିରେ ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ 
କରିଆସିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନଧାରାରେ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଉପରେ ଗଭୀର 
ଆସ୍ଥା ବଦ୍ଧମୂଳ ହୋଇଯାଇଛି । ଏହାର ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ସିଗମଣ୍ଡ ଫ୍ରଏଡ଼ ସୁନ୍ଦର 
ଭାବେ କରିଛନି । ଛୋଟ ଶିଶୁମାନେ ନିଜର ବାପାଙ୍କ ବ୍ୟବହାରରେ ଭଯଭୀତ ହୋଇ 
ନିଜ ବାପାଙ୍କୁ ଶର୍ତିଶାଳୀ ଓ ଆବଶ୍ୟକ ବେଳେ ଦଣ୍ଡଦାତା ବୋଲି ଭାବିଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର 
ବୟସ ବୁଦ୍ଧି ହେଲେ ଓ ଚିନ୍ତା ଚେତନାର ବିକାଶ ହେଲେ ସେମାନେ ବାପାଙ୍କୁ ଆଉ 
ଭୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ତେବେ ତାଙ୍କ ମନରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିବା ଭୟ ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ 
ସାମାଜିକ ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗ୍ତିମିଶା ଭୟରେ ରୂପାରରିତ ହୋଇଯାଏ । 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ଏକ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ କିନ୍ୁ ଅଦୃଶ୍ଯ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାନ୍ତି । ବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଭକ୍ତିରେ ଓ ଭୟରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି ଓ ବିପଦ 
ବେଳେ ସେ ସହାୟକ ହେବେ ବୋଲି ଧରି ନିଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ ବିଶ୍ବାସ ମାତ୍ର 
ଯାହା ନାନା ମନସ୍ତାର୍ବିକ ଆବେଗ ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରଭାବର ସମ୍ଜିଳିତ ପ୍ରଭାବରୁ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଚେତନାରେ ରହିଆସିଛି ! 


ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ଜନିତ ବୁଵ୍ଧିର ବିକାଶ ଓ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଜନିତ 
ସମ୍ଭେଦନଶୀଳତାର ବିକାଶ ଭିତରେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ନିହିତ । ସମାଜର ଅଗଣିତ 
ମଣିଷ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ନାହିଁ ବା ବୌଦ୍ଧିକ କୌତୂହଳତା ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ 
ସାଧାରଣ ଜୀବନ ବନ୍ଧି । ପ୍ରଚଳିତ ଗୁଳାରେ ଚାଲନ୍ତି ଓ ସମାଜର ଚିରାଚରିତ ବିଶ୍ଵାସର 
ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରଶ୍ନ କରନି, ନୂଆ ବାଟ ଖୋଜରନି, ଅନୁସନ୍ଧିସୁ 
ହୁଅନ୍ତି ଓ ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ତଥା ସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖନ୍ତି । ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା 
ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସରେ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ! ତଥାପି ସେହିମାନଙ୍କର ପ୍ରୟାସ ଯୋଗୁଁ ସଭ୍ୟତା 
ଆଗକୁ ଯାଏ, ମାନବିକ ଶ୍ରେୟ ନେଇ ବିଚାର ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ସେହିମାନଙ୍କର ତର୍କଶୀଳ 
ଅବଦାନର ସୁଫଳ ସମାଜ ପାଏ । ସେହି ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ ଓ ସୂଜନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର 
ତ୍ୟାଗ, ନିଷ୍ଠା, ଓ ଅନୁସନ୍ଧାନରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ସୁଫଳ ଚିନ୍ତା କରୁନଥୁବା 
ମଣିଷମାନେ ବେଶି ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । 
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ବିକଳ୍ପ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରା 


ଏକ ବିକଳ୍ପ ସଂସ୍କୃତିର ପରିକଳ୍ଥନା କଲାବେଳେ ପ୍ରଥମେ ଦୂଇଟି ପ୍ରଶ୍ନ ଆମ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଥାଏ । ପ୍ରଥମଟି ହେଉଛି ସଂସ୍କୃତିର ଅବଧାରଣାଟି କ'ଣ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟଟି 
ହେଉଛି ଆମ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାର କ”ଣ ସବୁ ଅହିତକର ଦିଗ ରହିଛି ଯଦ୍ବାରା 
ଆମେ ଏକ ବିକଳର ପରିକଳ୍ଛନା କରୁଛେ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରଥମେ ଆମେ ସଂସ୍କୃତି 
ସଂପର୍କରେ ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା କରିବା । ଏହା ପରେ ଆମ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାର 
କେତେକ ଅମାନବିକ ଓ ଅଗଣତାନ୍ିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦେବା ଓ ଶେଷରେ 
ଏକ ବିକଳ୍ପ ସାଂସ୍କୃତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ତାର ମୁଲ୍ଯୟଚୟକୁ ଦର୍ଶାଇବା । 


' ସଂସ୍କୃତି” ଏକ ଜଟିଳ ପ୍ରତ୍ୟୟ | ଏହାର ଏକ ଏକକ ଅବଧାରଣା ସହଜ ମନେ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ବିଭିନ୍ନ ଆଲୋଚନା ଭିତରେ ଏହାର ବିବିଧ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟର ସୂଚନା ମିଳେ । 
ଆମର ସାଧାରଣ ଅବବୋଧ ଭିତରେ ଏହାକୁ ବିଭିନ୍ନ ଭାବନାର ଏକ ସମନ୍ବିତ ପ୍ରତ୍ୟୟ 
ଭାବେ ନିଆଯାଏ । ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦଷ୍ଠ ଅଞ୍ଚଳର ବା ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥବା ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର 
ସାମୁହିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ ନେଇ ସେହି ଗୋଷ୍ଠୀର ସଂସ୍କୃତିର ପରିକଳଛ୍ଚନା କରାଯାଏ ! 
ଏକ ସମାଜର ବା ସାମାଜିକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଚିନ୍ତନ, ବିଶ୍ଵାସ, ଜୀବନ ଶୈଳୀ, ନୀତିବୋଧ, 
ପରମ୍ପରା, ନାନ୍ଦନିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ସଂସ୍କୃତିର ପରିକଛ୍ଥନା କରାଯାଇଥାଏ । 
ତେବେ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସାମାଜିକ ଅସ୍ମିତା ଥବା ସମୁହ ଭିତରେ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ, 
ଜୀବନ ଧାରାରେ, ଖାଦ୍ୟ, ପୋଷାକ, ପରମ୍ପରା ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ କେତେକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ବା ଲକ୍ଷଣ ସାଧାରଣ ଭାବେ ରହିଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଏକ 
ଜନଗୋଷ୍ଠୀରେ ଥବା କେତେକ ଭିନ୍ନତା ଓ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସନ୍ଗେ ତାହାର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ 
ମହନୀୟତା ତଥା ମୌଳିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟକୁ ଗୋଷ୍ଠୀର ସଂସ୍କୃତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 
ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରରେ ଏକ ଜନ ସମୂହର ଚରିତ୍ର ବା ଜୀବନଶୈଳୀ ନାନା ପାଢ଼ି 
ଦେଇ ଦୃଢ଼ ହୋଇଥାଏ । କେତେକ ସ୍ତରରେ ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥାଏ, ଅନ୍ୟ କେତେକ 
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eer ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ସ୍ତରରେ କେତେକ ଆଦର୍ଶ ରୁଵିମନ୍ତ ହୋଇ ଚାଲିଥାଏ | ତେବେ ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ବିବିଧତା 
ଭିତରେ ତା'ର ଯେଉଁ ବୌବ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ଆବେଦନ ଥାଏ ତାହାକୁ ଏକ ସଂସ୍କୃତିର 
ବୈଶିଷ୍କ୍ୟ ଭାବେ ନିଆଯାଏ । ଅଥଚ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଜୀବନଧାରା, ଖାଦ୍ୟ, ପୋଷାକ, 
ରୁଚିବୋଧ, କଳା, ପରମ୍ପରା ଇତ୍ୟାଦିରେ ପରିବର୍ଭନ ସଂଘଟିତ ହେଉଥିବାରୁ ଏହା ଏକ 
ସଂସ୍କୃତିର ଆଙ୍ଗକତାର ପରିଚୟ ଦେଉଥାଏ- । ରାଜନୈତିକ, ଆର୍କ ବା ପ୍ରାଯୁକ୍ତିକ 
ବିକାଶଧାରାରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ରନ ସବୁ ହେଉଥାଏ ତାର ପରିଣାମ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥାଏ ଓ ଆଙ୍ଗିକ ସ୍ତରରେ ନୂତନତ୍ଵର ସୂତ୍ରପାତ କରୁଥାଏ । 
ତେବେ ଆଟ୍ଗିକ ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଭାବଗତ ଓ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟି ଜନଗୋଷ୍ଠୀରେ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରି ପୀଢ଼ି ପୀଢ଼ି ଦେଇ ଚାଲିଥାଏ ତାହା ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ମୌଳିକ ବା 
ଆତ୍ମିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ । ସୁତରାଂ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଆଙ୍ଗିକ ଓ 
ଆତ୍ସିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତର ଏକ ସମନ୍ବିତ ପରିଣାମକୁ ସେହି ଜନସମୂହର ସଂସ୍କୃତି ବୋଲି 
ସାଧାରଣତଃ ଅବଧାରଣା କରାଯାଏ । 


ସାମାଜିକ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମଣିଷର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବିଭିନ୍ନ 
ଯୁଗରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥବା ଏକ ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟ ଅଟେ । ଲୋକଙ୍କର ଆଦର୍ଶ, 
ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତା, ନୀତିବୋଧ, ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଇତ୍ୟାଦି ସେହି ଯୁଗର ପ୍ରମୁଖ ଆଦର୍ଶ 
ବା ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନରୁ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଦୁଇଟି ସାମାଜିକ 
ପରିସ୍ପିତି ଭିତରେ ଧାର୍ମିକ, ପ୍ରାଯୁକ୍ତିକକ ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ କେତେକ ଭିନ୍ନତା 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ସାମାଜିକ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଆଙ୍ଗିକ ପରିବର୍ରନ ସହ ବୌଦ୍ଧିକ 
ଓ ନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ମଧ୍ଯ କିଛି ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ହୋଇଥାଏ । 
ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ମଣିଷର ବୌବ୍ଧିକ ବିକାଶ ଅତି ସୀମିତ ରହିଥୁଲା ସେହି ଯୁଗର ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅତି ଅହେତୁକ ବା କୁସଂସ୍କାରାଛୁନ୍ନ ଥବା ମନେ ହୁଏ । ତେବେ ମଣିଷର 
ବୌଦ୍ଧିକ ଅବବୋଧ ଓ ପ୍ରାଯୁକ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳରେ ପରିବର୍ଭନ ହେବା ଦ୍ଵାରା 
ଜୀବନଧୀରାରେ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥାଏ । ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଏହା ଦ୍ଵାରା 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ଵକ ମୂଲ୍ୟରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିବା ଯୋଗୁଁ ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ, 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ଆଦର୍ଶ ଇତ୍ଯାଦି ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ରନ ସଂଘଟିତ ହୋଇଥାଏ । 


ସୁତରାଂ କହିବାକୁ ଗଲେ ଗୋଟିଏ ସମାଜର ସଂସ୍କୃତି ଏକ ପ୍ରବାହ । ସେହି 
ପ୍ରବାହର ଅନ୍ତଃସ୍ରୋତ କେତେବେଳେ ଧୀର, ପୁନ କେତେବେଳେ ପ୍ରଖର ଓ ଗତିଶୀଳ । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୧୯ 


ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂସ୍କୃତିର କିଛି ଉନ୍ନତ ଓ ମହତ୍ତର ଦିଗ ଥାଇପାରେ, ପୁନଶ୍ଚ ଏହାର 
ମଧ୍ଯ କିଛି ନଜାରାତ୍ସକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ରହିପାରେ । ତେବେ ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶକ୍ତି 
ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ବୌଦ୍ଧିକ, ନୈତିକ ଓ ନାନ୍ଦନିକ ବିକାଶ ମଧ୍ଯରୁ ଆସିଥାଏ । 
ସମାଜର ବିକାଶଧାରାରେ ଏ ସବୁ ଜନସମୂୁହ ମଧ୍ୟରେ ଭାବଗତ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଦୃଢ଼ କରିଥାଏ ! 
ଏକ ସୂସଂହତ ଓ ସମନ୍ବିତ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବିକାଶ ଦିଗରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଅଭିନିବେଶ 
ଯୋଗାଇଥାଏ । ଗୋଟିଏ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦର୍ଶନ, ବିଜ୍ଞାନ, 
ସାହିତ୍ୟ, ସୂଜନାତ୍ୃକ ଟିନ୍ତନକୁ ମୌଳିକ ଉପାଦାନ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 
ଏକ ସମାଜର ବୌବଵ୍ଧିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଏସବୁର ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଉପଯୋଗିତା ରହିଥାଏ ! 
ସେହିପରି ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ତାହାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ 
ଘଟିଥାଏ । ଭଲ-ମନ୍ଦର ପାର୍ଥକ୍ୟ, କର୍ଭବ୍ୟବୋଧ, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତାଭାବ, ବ୍ୟକ୍ତି 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ମନୋଭାବ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ଦେଇ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ 
ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ନାନ୍ଦନିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଏକ ସଂସ୍କୃତିର 
ମହନୀୟତାର ସ୍ବାକ୍ଷର ବହନ କରିଥାଏ । କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସଂଗୀତ, ମନୋରଂଜନ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାମୂହିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ୍‌ 
ଅଟେ ! ଏହାର ଗୁଣାତ୍ସକ ମୂଲ୍ୟ ଓ ଜୀବନ ଓ ସମାଜ ପ୍ରତି ସକାରାତ୍ୃକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାମୁହିକ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିଚୟ ମିଳିଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ 
କୌଣସି ସଂସ୍କୃତିର ମୂଲ୍ୟାୟନ କଲାବେଳେ ଏହାର ବୌଦ୍ଧିକ, ନୈତିକ ଓ ନାନ୍ଦନିକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଭିଭି ଭାବେ ନିଆଯାଇପାରେ । ସମାଜର ଗୁଣାତ୍ସକ ଉତ୍ତରଣ ଓ ସାମାଜିକ 
ଚେତନାର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏସବୁ ମହତ୍ତପୂର୍ଣ ମନେ ହୁଏ । 


ଆମ ଦେଶର ସଂସ୍କୃତି ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଏହାର ପ୍ରାଚୀନତା, 
ଦର୍ଶନ, ପୁରାଣ, ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନର ମହତ୍ତ, ଯୌଥ ପାରିବାରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ସାହିତ୍ୟ, କଳା, 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ଆମ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆସିଆଏ । ନାନା ଭିନ୍ନତା ଓ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଆମ ସଂସ୍କୃତିର 
ବଡ଼ ବିଭବ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । କେତେକ ଉଦାରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ଦର୍ଶନ, 
ଆଧ୍ାତ୍ସିକ ଅନ୍ବେଷଣ ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ମହତ୍ତର ଦିଗର ସୂଚନା ଦିଏ । ତେବେ ସଂସ୍କୃତିର 
କେତେକ ମହତ୍ତର ଉପାଦାନ ସତ୍ତ୍ଵେ କେତେକ ପରମ୍ପରା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଆମ 
ସାମାଜିକ ଅବକ୍ଷୟ ପାଇଁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦାୟୀ ହୋଇ ରହିଛି । ଯେଉଁ କେତେକ ପରମ୍ପରା ଓ 
ବିଶ୍ଵାସ ଜାତୀୟ ସଂହତି ପାଇଁ ସର୍ବଦା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଛି ଓ ପରିଣାମତଃ ସାମାଜିକ 
କ୍ଷୟଶୀଳତାର କାରଣ ହୋଇଛି ସେ ସବୁ ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ଅହିତକର ଦିଗ ଅଟେ । 
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e୧୨୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଏଠାରେ ଆମେ ଏହି କ୍ଷୟଶୀଳ ପରମ୍ପରା ଓ ଚଳଣିର କେତୋଟି ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରିବା । 


ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ବଡ଼ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେଉଛି ଆମ ଦେଶରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ପ୍ରଚଳିତ 
ଅବା ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଯେତେ ଅନୈତିକ ଓ ବୈଷମ୍ୟପୂର୍ଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଏହା ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ଵକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କବଳିତ କରି ରଖୁଛି । ଏହି 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ସମାଜରେ ନାନା ଅବକ୍ଷୟ ଆସିଛି । ନାନା ଅଧୋପତନ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି, ଅଗଣିତ ମଣିଷ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇଛନ୍ତି 
ଓ ମାନବିକ ଅଧୂକାର ହରାଇଛନ୍ତି । ସଂପ୍ରତି ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତାରେ ବୃଵି, ବୃଭିଗତ 
ଢ଼ାଞ୍ଚାରେ ପରିବର୍ଭନ, ସହରୀ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ, ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଓ କେତେକ ଆଇନଗତ 
ସୁରକ୍ଷା ଯୋଗୁଁ ଜାତିଗତ ମାନସିକତାରେ କେତେକ ପରିବର୍ରନ ଆସିଛି । ତଥାପି ଏହି 
ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବିଲୋପ ହୋଇନାହିଁ । ଅଧ୍ଵକନଧ ଆମର ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ 
ଜାତିଆଣ ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଚାର ଜରିଆରେ ସମାଜକୁ ଭାଗ ଭାଗ କରାଯାଉଛି । 
କ୍ଷମତା ହାସଲ ପାଇଁ ସମାଜରେ ଜାତିଗତ, ଧର୍ମଗତ ଭାବପ୍ରବଣତାକୁ ଆୟୁଧ କରାଯାଉଛି 
ଓ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଏହି ସବୁ ସାମାଜିକ ଦୁଃସ୍ପିତିରୁ (s୦୯ାଉା ୪) ମୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରୁନାହିଁ । ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ସମତା ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି 
ସମ୍ବିଧାନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥିଲେ ବି ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷରେ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର 
ହୋଇରହିଛି । ଲୋକମାନଙ୍କର ଧର୍ମଗତ ବା ଜାତିଗତ ଭାବପ୍ରବଣତାକୁ ସହଜରେ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିହେଉଛି ଓ ତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ କେତେକ ରାଜନୈତିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଧର୍ମ ଓ 
ଜାତିକୁ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତା ପାଇଁ ଆୟୁଧ କରୁଛଚି । ସୁତରାଂ ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ଏହି 
ନକାରାତ୍ଧକ ଦିଗଟି ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଚେତନାର ବିକାଶରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇରହିଛି । 


ପୁନଶ୍ଚ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦର ପ୍ରଭାବ ସୁଦୃଢ଼ 
ରହିଛି ଓ ଯେତେ ପ୍ରକାର ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସଂପୂର୍ଣ ପରିବର୍ନ କରିପାରିନାହିଁ । ମନୁବାଦୀ ବା ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ସମାଜର ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବର୍ଗର ଆଧୂପତ୍ୟ ରହିଆସିଛି । କେତେକ ବିଶ୍ଵାସର ବଶବର୍ଭୀ 
ହୋଇ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସମାଜରେ ଯେଉଁ ସବୁ ପରମ୍ପରା ଗଢ଼ି ଉଠିଛି ତାହା ସାମାଜିକ 
ବୈଷମ୍ୟର ବୀଜ ବପନ କରିଛି । ଧର୍ମଶାସ୍ତମାନଙ୍କରେ କେତେକ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ 
ଜନମାନସକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିରଖୁଛି । ଏହି ବିଷୟର ମୂଳଭିଭି ହେଉଛି ଏକ ପାରଲୌକିକ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୨୧ 


ସ୍ପିତିର ପରିକଳ୍ପନା । ଏହିକ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଅପେକ୍ଷା ଏକ ଭିନ୍ନ ଜଗତର ସ୍ଵପ୍ନ 
ଆମ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ଵକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ରଖୁଛି । ଏ ଜୀବନ ତୁଛ, ଏ ସଂପର୍କ 
ଅଳୀକ, ସବୁକିଛି ଦୁଇ ଦିନର ଖେଳ ପରି ଗୁଡ଼ିଏ ବିଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ଆମର 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏକ ଉଦାସୀନ ମନୋଭାବ ସବୁ ସ୍ତରରେ ରହିଛି । ଜୀବନର 
ଗୁଣାତ୍ଵକ ମାନ ବୃଵ୍ିି କିମ୍ଭା ସମାଜକୁ ଉନ୍ନତ, ବିକଶିତ କରିବାର ସେପରି ବଳିଷ୍ଠ 
ଅଭିନିବେଶ ଆମ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ଵର ପରିପଚ୍ଛୀ ହୋଇ ରହିଛି । 
ପରିଣାମତଃ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇ କେତେ ପୂଜା, ପାର୍ବଣ, ଯଜ୍ଞ, 
ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଇତ୍ୟାଦି ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନେଇଆସିଛି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ଏକ ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ପରିଣାମ ହେଉଛି ସବୁକିଛି ପୂର୍ବ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଓ ମଣିଷ ଉଦ୍ୟମର କୌଣସି 
ମହର୍‌ ହିଁ ନାହିଁ । ଏହା ସମାଜର ରାଶି ରାଶି ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶା ଓ ଅନ୍ୟାୟ ପ୍ରତି ଏକ 
ସ୍ତର୍ଶକାତରହୀନ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସୃଷ୍ଠି କରିଛି । ଫଳରେ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ସ୍ତର ଉନ୍ନତ 
ହୋଇପାରୁନାହିଁ । ଆମ ସମାଜରେ ନାଗରିକ କର୍ଭବ୍ୟବୋଧ ବା ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ 
ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ଶୃଙ୍ଖଳା, କର୍ଭବ୍ୟ ନିଷ୍ଠା, କର୍ମ ସଂସ୍କୃତି ପରି ଆଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକ 
ଆମ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଉପେକ୍ଷିତ ହୋଇରହିଛି । ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୃଶ୍ଯପଟରେ ସାମାଜିକ 
ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ନାଗରିକ ସଚେତନତା ପରିବର୍ଭେ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନେଇ 
ଆସିଛି । ଫଳରେ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନ ଓ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ବିକାଶ ପ୍ରତି 
ସେପରି ଅଭିନିବେଶ ନାହିଁ । 


ପୁନଶ୍ଚ ସାଧାରଣ ଜନଗଣ ବାର ମାସରେ ତେର ପର୍ବ ପାଳନର ପରମ୍ପରା ଆମ 
ସମାଜରେ ରହିଆସିଛି । ସଂପ୍ରତି ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ଗୁଡ଼ିଏ 
ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସ, କୁସଂସ୍କାର ଓ ପୂଜା-ପାର୍ବଣକୁ ନାନା ଭାବରେ ପ୍ରଚାର କରାଯାଉଛି । 
ଏହାର ଏକ ନକାରାଦତୃକ ପ୍ରଭାବ ଜନମାନସରେ ପଡ଼ୁଛି । ରାବଣପୋଡ଼ି, ଶିବ-ପାର୍ବତୀ 
ବିବାହ, ବୋଲବମ୍‌, ରଥଯାତ୍ରା ପରି ଅସଂଖ୍ୟ ପର୍ବ-ପର୍ବାଣୀ ଆଞ୍ଚଳିକ ହୋଇ ରହିନାହିଁ । 
ଏହାର ପ୍ରଭାବ ସାରା ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ରଖୁଛି । ଏସବୁର ପରିବେଶ 
ଉପରେ କ”ଣ କୁପ୍ରଭାବ ପଡୁଛି କିମ୍ବା କିପରି ଶବ୍ଦ-ପ୍ରଦୂଷଣ ବା ଜଳ ପ୍ରଦୂଷଣ ହେଉଛି 
ସେପ୍ରତି ଆମେ ଉଦାସୀନ ହୋଇ ରହିଆସିଛୁ । ଆମର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସାଧାରଣ ଜନ ଜୀବନରେ 
ଦୁର୍ନୀତି, ପରିବେଶର ଅବକ୍ଷୟ ପ୍ରତି ସାମାଜିକ ସଚେତନତା ନଥିବା ବେଳେ ଧାର୍ମିକ 
କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ଅସମ୍ଭବ ଆଗ୍ରହ ଜନମାନସରେ ରହିଛି । 
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ଏ ସବୁର ଏକ ମନସ୍ତାର୍ତିକ ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ଏହା ଜଣାଯାଏ ଯେ, ସାଧାରଣ 
ଜନତା ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି କେତେକ ଅହେତକୁ ବିଶ୍ଵାସର ଶିକାର ହୋଇଆସିଛନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ଭାବନାନୁଯାୟୀ କେବଳ ଦୈବୀ ଆଶୀର୍ବାଦ ଦ୍ଵାରା ଆମର ସ୍ପିତି ବଦଳି 
ପାରିବ । କୌଣସି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ବା ଦିବ୍ଯଂଶକ୍ତିର ଉପାସନା ଦ୍ଵାରା ଆମ ଜୀବନର 
ସ୍ଥିତିରେ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରିବ । ଜୀବନରେ କୌଣସି ସଫଳତା ଆମ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର 
ବହିର୍ଦୃତ ଓ ଏହା ଭଶ୍ଵରୀୟ କ୍ୃପାର ପରିଣାମ ବୋଲି ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ଜନମାନସରେ 
ରହିଛି ସେଥୁପାଇଁ ଅଗଣିତ ମଣିଷ କେଉଁଠି ଶୁଭ ମୁହୂର୍ଭ ଦେଖ ବୁଡ଼ ପକାଉଛନ୍ତି, କେଉଁ 
ଠାକୁର ପାଖରେ ହଜାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ ଯାଇ ପାଣି ଢ଼ାଳୁଛନ୍ତି । ଏସବୁକୁ ସଂସ୍କୃତି! 
ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ପୁଟ ନେଇ ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ ପ୍ରସାର କରାଯାଉଛି । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ ସମ୍ବାଦ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଚି ଆକର୍ଷଣ କରୁଛି । ନିକଟରେ “ ସମାଜ' 
ସମ୍ବାଦପତ୍ରରେ ଏକ ସମ୍ବାଦ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲା ଯେ ଗତ ଦଶ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଆମର 
ରାଜଧାନୀରେ ପଚାଶରୁ ଉର୍ଚ୍ଚ ହନୁମାନ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଛି । ଭୁବନେଶ୍ବରରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତିରେ ଦେଉଳ-ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ଓ ସରକାରୀ ଜାଗାରେ ଧାର୍ମିକ ଭାବାବେଗ 
ସୃଷ୍ଠି କଲା ପରି କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଇ ସେସବୁକୁ ଅକ୍ତିଆରକୁ ନେବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରାଯାଉଛି ଅନ୍ଯ ଏକ ତଥ୍ଯାନୁଯାୟୀ ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ପ୍ରାୟ ଦେଢ଼ ଶହରୁ ଅଧକ 
ବସ୍ତି ବା ସୁମ ରହିଛି ଯେଉଁଠି ଭୁବନେଶ୍ବର ଲୋକସଂଖ୍ୟାର ଏକ ପଞ୍ଚମାଂଶ ଲୋକ ଅତି 
ଦୟନୀୟ ସ୍ମିତିରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ସର୍ବ ନିମ୍ବ ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ । 
ପାଇଖାନା, ପିଇବା ପାଣି, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର ପରିବେଶରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ଲକ୍ଷାଧ୍ବକ ଲୋକ 
ଦୟନୀୟ ବା ସବ୍‌-ହିଉମାନ ସ୍ତରରେ ବାସ କରୁଥିବା ବେଳେ ସେ ପ୍ରତି କୌଣସି 
ସାମାଜିକ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଷି ନହୋଇ ଦେଉଳ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଉଛି । 
ସମାଜର ଦୂସ୍ତ ଦୟନୀୟ ସ୍ଥିତିରେ ରହିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କୌଣସି ସାମାଜିକ 
ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ପରିବର୍ଚେ ଧାର୍ମିକ ଉପାସନା ପୀଠ ନିର୍ମାଣକୁ ବହୁ ଲୋକ ଶ୍ରେୟ ମନେ 
କରୁଛନ୍ତି । ଏସବୁକୂ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତା ନାମରେ ସ୍ଵୀକୃତି ଦିଆଯାଉଛି । 


ତେବେ ଦେଉଳ, ମନ୍ଦିର, ଉପାସନା ଇତ୍ୟାଦିର ସୁଫଳ ସମାଜର ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ହିଁ ଉପଭୋଗ କରି ଆସୁଛନ୍ତି । ଆମର ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା କେବଳ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଶ୍ରେଣୀର 
ଆର୍ଥ୍ଣକ ସ୍ମିତିକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ ହୋଇଆସିଛି । ସେହିପରି ପରିବାରରେ ଜନ୍ଦ, 
ବିବାହ, ମୃତ୍ୟୁ ନୂତନ ଗହ ପ୍ରବେଶ ବା ସେପରି କିଛି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟରେ କେବଳ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୨୩ 


ପୂଜକ ଶ୍ରେଣୀର ଭୂମିକାକୁ ମହତ୍ତ୍ର ଦିଆଯାଇଛି । ଗୁଡ଼ିଏ ଅର୍ଥହୀନ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ପୂଜା 
ଆରାଧନା ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବର୍ଗର ଲୋକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଜାତିଗତ ଶ୍ରେଷ୍ଠତାର ପରିଚୟରେ 
କରିଥାନ୍ତି । ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କର ମନସ୍ତରଵ ଭିତରେ ଏସବୁ ଏପରି ବଦ୍ଧମୂଳ ହୋଇ 
ରହିଛି ଯେ ସେମାନେ ସେଥରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରୁ ନାହାନ୍ତି । ବରଂ ଏସବୁ କୂସଂସ୍କାରରୁ 
ନିଜକୁ ଦୂରେଇ ରଖୁଥବା ବ୍ଯକ୍ତି ସାମାଜିକ କଟାକ୍ଷର ଶିକାର ହେଉଛି ଓ ଅନେକ 
ସମୟରେ ନିଜର ଅନାଗ୍ରହ ସରତ୍ତେ ସାମାଜିକ ଚାପ ପାଖରେ ନିଜକୂ ଅସହାୟ ମନେ 
କରି ସେସବୁକୁ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହେଉଛି । 


ଏହି ସବୁ ବିଶ୍ବାସକୁ ଧର୍ମ, ପରମ୍ପରା, ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପୁଟ ଦେଇ 
ଜନମାନସରେ ଅବାରିତ ପ୍ରଚାର କରାଯାଉଛି । ଏସବୁ ଭାବନାର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ସ୍ଵରୂପ 
ଗ୍ରହପୂଜା, ଜ୍ୟୋତିଷ, ନାନା ଧାର୍ମିକ ପ୍ରବଚନ ଇତ୍ୟାଦି ଅବାରିତ ଚାଲୁ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଆରେ 
ଜ୍ୟୋତିଷ ପତ୍ରିକାର ପ୍ରକାଶ ଓ ପ୍ରସାରଣ ଦୃତ ଗତିରେ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ସବୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଶୁଭ-ଅଶୁଭ ମୁହୂର୍ଭର ଗଣନା କରାଯାଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଉଛି । ଅଧୁକାଂଶ 
ସମ୍ବାଦପତ୍ର ରାଶିଫଳ ଛାପୁଛନ୍ତି ଓ ସେ ସଂପର୍କିତ ମାଗାଜିନ୍‌ ହଟ୍‌ କେକ୍‌ ଭଳି ବିକ୍ରି 
ହେଉଛି | ବଡ଼ ବଡ଼ ନିର୍ମାଣ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଯେତେ ଇଜିନିୟରିଂ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଉଥଲେ ବି “ ବାସ୍ତୁ ବିଦ୍ୟା” କୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଉଛି । ବାସ୍ତୁ ଶାସ୍ତ ସଂପର୍କିତ 
ଭାବନା ଗତ ଏକ ଦଶନ୍ଧି ହେଲା ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସାରିତ ଓ ପ୍ରଚାରିତ ହୋଇଆସୁଛି । 


ଆମର ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ-ଂକୌଶଳ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଯେତେ 
ଅହେତୁକ, ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ମନେ ହେଲେ ବି ସେ ସବୂକୁ ଆମ ସଂସ୍କୃତି ବୋଲି ପ୍ରଚାର 
କରାଯାଇ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରାଯାଇ ପାରୁଛି । ଜନଗଣଙ୍କର ସରଳ ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଅଜ୍ଚତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ଏ ସବୁକୁ ବ୍ୟାପକ କରାଯିବା ଦ୍ଵାରା ଲୋକଙ୍କର ବୌଦ୍ଧିକ 
ସ୍ତର ଅବୈଞ୍ଞାନିକ ହୋଇ ରହିଛି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଭୂତ, ଡ଼ାହାଣୀ, ମନ୍ତ୍ରତନ୍ତ୍ର ନାମରେ 
ନିରୀହ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅକଥନୀୟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦିଆଯାଉଛି ବା ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡ ବି ସଂଘଟିତ 
ହେଉଛି ! ପ୍ରତିବର୍ଷ ଶହ ଶହ ଘଟଣା ଆମ ଜନ ଜୀବନରେ ଘଟିଯାଉଛି । ଅଧ୍ବକ 
ପରିତାପର ବିଷୟ ସମାଜର ଶିକ୍ଷିତ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏ ସବୁ ଭାବନାରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁଛନ୍ତି ଓ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଏ ସବୁକୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ରୂପ ଦେଉଛନ୍ତି । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂସ୍କୃତିରେ କିଛି ମହରର ଦିଗ ରହିପାରେ, ଆମ ସଂସ୍କୃତିରେ ମଧ୍ଯ 
କେତେକ ଉନ୍ନତ ଦିଗ ରହିଛି । ବସୁଧୈବ କୁଟୁମ୍ବକମ୍‌୍‌ ସର୍ବେ ଭବନ୍ଧୁ ସୁଖୀନଃ, ସବୁ 
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e୧୨୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ସଂସ୍କୃତିର ମହତ୍ତର ବାଣୀଗୁଡ଼ିକ ଆମ ଦୂଆରେ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେଉ, ମୋ ଜୀବନ ପଛେ 
ନର୍କେ ପଡ଼ିଆଉ ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ ... ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ଆମ ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତିର 
ମାନବବାଦୀ ମୁଲ୍ୟବୋଧର ପରିଚୟ ଦିଏ । ଏହି ବାଣୀ ଗୁଡ଼ିକ ଯେଉଁ ମହାନ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର 
କଣ୍ଠରୁ ନିର୍ଗତ ହୋଇଥଲା ସେମାନେ ମଣିଷ ଜାତିର ନମସ୍ଯ । ସେ ଅନ୍ଧ ଓ କନ୍ଧ 
କବିଟିଏ ହେଉ ବା ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର ଜଣେ ମାନବବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ହେଉ । ତେବେ ଏହି 
ଭାବନା ଗୁଡିକ କେବଳ ଆମର ପୋଥଗତ ଆଦର୍ଶ ହୋଇଛି । ଏ ସବୁ ଆମ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହର ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହୋଇନାହିଁ । ବରଂ ସାମନ୍ତବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ 
ଧାର୍ମିକ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଆମ ସମାଜକୁ କବଳିତ କରି ରଖୁଛି । ନାନା 
ରୂଢିବାଦ ଓ ଅହେତୁକ ପରମ୍ପରା ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ସାମାଜିକ ଜୀନ୍ବନ ପ୍ରବାହକୁ 
କଳୁଷିତ କରିଆସିଛି । ସାମନ୍ତବାଦ, ଜାତିଆଣ ମନୋଭାବ, ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ ଯୁଗ 
ଯୁଗ ଧରି ଜନ ଜୀବନର ମର୍ମକୁ କବଳିତ କରିରଖୁଛି । ରାଶି ରାଶି ଚମନ୍କାରିତା- 
ବର୍ଣ୍ଣନା-ଆଧାରିତ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସାମନ୍ତବାଦ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ବାତାବରଣକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଆସିଛି ଓ ସାଂପ୍ରତିକ ସମୟରେ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଓ ବିଜ୍ଞାନର ସହାୟତାରେ ନାନା 
ଅହେତୁକ ଭାବନା ଓ ପରମ୍ପରାକୁ “ ସଂସ୍କୃତି”ର ରୂପ ଦିଆଯାଉଛି । ଆଧୁନିକ ବିକାଶ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଭୌତିକ ମାନରେ ଯେତେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ନାନା 
ଅପସଂସ୍କୃତି ଓ ଅନ୍ଧ ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରୁ ଦୂର ହୋଇପାରୁନାହିଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଓ 
ବିଚାରଶୀଳ ଚିନ୍ତନ ବୌଦ୍ଧିକ ଦିଗନ୍ତକୁ ଯେତେ ବିସ୍ତାର କରି ପାରିଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଆମର 
ଜନ ଜୀବନରେ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ବଳିଷ୍ଠ ଭିଭି ନେଇଯାରୁ ନାହିଁ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଏକ ବିକଳ୍ପ ସଂସ୍କୃତି ବା ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
ପରିବେଶର ପରିକଛନା କରୁଛେ ସେତେବେଳେ ବହୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଏଠାରେ ଆସୁଛି । ଆମ 
ସମାଜରେ ରହିଥୁବା ରାଶି ରାଶି ଅଥିଶୂନ୍ଯ ପରମ୍ପରା, ନାନା ସାମାଜିକ ଅବକ୍ଷୟ ବା 
ସୋସିଏଲ ଇଭିଲ, ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ, ଅଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଇତ୍ଯାଦି ବହୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଆଲୋଚନାର ପରିସରକୁ ଆସିପାରେ । ତେବେ ସେ ସବୁ ବିଷୟର ଏକ ବ୍ଯାପକ 
ଅନୁଶୀଳନ କରିବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ପରିସର ଭିତରେ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ତେବେ ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମେ ତିନୋଟି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଆମର ଆଲୋଚନାକୁ ସୀମିତ 
ରଖୁବା । ଯେଉଁ ତିନୋଟି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଏଠାରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ମନେ କରାଯାଉଛି ତାହା ହେଲା- 


୧) ଏକ ଭେଦଭାବବିହୀନ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଉ୍୍ଭବ କିପରି ହେବ, ବା ଅନ୍ୟ 
ଭାବରେ କହିଲେ ଜାତିଗତ-ବୈଷମ୍ୟ ସମାଜରୁ କିପରି ଲୋପ ପାଇବ ? 
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୨ ) ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ୃକ ବିକାଶ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ପ୍ରଗତି ମଣିଷର ସଂଘବଦ୍ଧ ଓ ସଚେତନ 
ଉଦ୍ୟମ ଦ୍ଵାରା ହି ସମ୍ଭବ । ମଣିଷ ଯେ ତାର ପ୍ରୟାସ ଓ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଦ୍ଵାରା ସଭ୍ୟତାର ଉତ୍ତରଣ 
ଘଟାଏ ଏହି ଭାବନାକୁ କିପରି ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ କରିହେବ । 


୩) ନାଗରିକ ସଓଚତନତାର ସ୍ତରକୁ କିପରି ଉନ୍ନତ କରିହେବ ବା ଅନ୍ୟ ଭାବରେ 
କହିଲେ ଆମର ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧ ଓ କର୍ଭବ୍ୟକୁ ମାନବିକ କରିହେବ । 


ଆମ ସମାଜର ଅନେକ ଅପସଂସ୍କୃତିର ଭିଭି ଆମ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଜାତିପ୍ରଥା ଉପରେ 
ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇରହିଛି । ଜାତିବ୍ୟବସ୍ଥାର ବିଲୋପ ହେଲେ ସମାଜରେ ଗଣତାନ୍ତିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରସାର ହେବା ସହ ସମାଜରୁ ନାନା ବୈଷମ୍ଯ ଦୂର ହୋଇପାରିବ । ବ୍ୟକ୍ତି 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ ଓ ସମ୍ମାନର ସହ ଜୀବନ ଧାରଣର ପରିବେଶ ଆସିପାରିବ । ସାମାଜିକ 
ସଂସ୍କାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ଉନ୍ଲୋଟିତ ହେବ । ସମାଜରେ ଯେତେ ପ୍ରକାରର 
ବୈଷମ୍ୟ ରହିଛି ସେହି ବୈଷମ୍ଯ ସକଳକୁ ଦୂର କରିବା ଯେତେ ଆୟାସସାଧ୍ଯ ନୁହେଁ 
ଜାତିଗତ ବୈଷମ୍ୟକୁ ଦୂର କରିବା ସେତିକି କଷ୍ଟ ସାଧ୍ଯ ମନେ ହୁଏ । ଭାରତବର୍ଷରେ 
ନାନା ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ବା ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ନାନା ସାମ୍ବିଧାନିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ସତ୍ତେ ଏହି ଜାତିଗତ-ବୈଷମ୍ୟ ସମାଜରୁ ବିଲୋପ ହୋଇପାରୁନାହିଁ । ଜାତି - କୈନ୍ଦ୍ରିକ 
ବୈଷମ୍ୟ ଓ ତହିଁରୁ ଉଦ୍ଭବ ବହୁ ଅପସଂସ୍କୃତି ସାମାଜିକ ମନସ୍ତର୍ଵକୁ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରିରଖୁଛି । 
କେବଳ ସୀମ୍ବିଧାନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପରିବର୍ଗେ ସାମାଜିକ ସଚେତନତାର ସ୍ତରକୁ କିପରି 
ଉନ୍ନତ କରିହେବ ସେ ନେଇ ଚିନ୍ତନ ଆବଶ୍ୟକ ! 


ଦ୍ଵିତୀୟରେ ମଣିଷ ଯେ ତାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ଉଦ୍ୟମ ଦ୍ଵାରା ତାର ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶକୁ ଉନ୍ନତ କରେ ଓ ମଣିଷର ଭାଗ୍ୟ କେଉଁ ଦିଅଁ ଦେବତାର ଆଶୀର୍ବାଦ ଦ୍ଵାରା 
ଉନ୍ନତ ହୁଏ ନାହିଁ ଏହିଭଳି ଏକ ମାନସିକତା କିପରି ଆମ ସମାଜରେ ଦୃଢ଼ ଭିଭି ନେବ 
ତାହା ବିଚାର କରିବା ଉଚିତ୍‌ । କୌଣସି କଳିତ ଦିଅଁ ଦେବତାଙ୍କ ପୂଜା କରିବା, କାହା 
ପାଖରେ ଜଳ ଢ଼ାଳିବା, ବ୍ରତ ଉପବାସରେ ନିମଜିତ ରହିବା, ନିଜର ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ପିତିରେ 
ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ କେଉଁଠି ନଡ଼ିଆ ପିଟିବା ଦ୍ଵାରା ନିଜର ପରିସ୍ଥିତିରେ ଉନ୍ନତି ହେବ 
ନାହିଁ । ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ଉପରେ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିପାରେ 
ନାହିଁ, ସେ ନାନା ଆଶଙ୍କା ନେଇ ଦିଅଁ ଦେବତା ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ହୁଏ । ତେବେ କେବଳ 
ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସ୍ତରରେ କିଛି ଶାନ୍ତି ପାଇବା ଛଡ଼ା ଏହା ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ସୁଫଳ ମିଳେ 


ନାହିଁ। କୌଣସି କଛିତ ଦିଅଁଦେବତା ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ବା ବିକାଶ କରାଇଦେବେ 
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ନାହିଁ । ଏହା ଏକ ବିଡ଼ମ୍ବନା ଯେ ଯେଉଁ ସମାଜରେ ମାନବିକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଅପେକ୍ଷା ପୂଜା- 
ଆରାଧନା ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଅଧକ ରହିଛି ସେହି ସମାଜ ସର୍ବଦା ପଛରେ ପଡ଼ିରହିଛି । 
ଅପର ପକ୍ଷରେ ଯେଉଁଠି ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି 
ସେଠାରେ ମଣିଷ ନିଜର ଶଚ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ନିଜକୁ ଉନ୍ନତ କରିପାରିଛି । 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ବିକାଶ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଘବବ୍ଧ ପ୍ରୟାସ ଓ ଉଦ୍ୟମର ମହତ୍ତ୍ଵ 
ରହିଛି, କୌଣସି ଦିଅଁ ଦେବତାର ଗୁରୁତ୍‌ ନାହିଁ । ଜନମାନସରେ ଏହି ଭାବନାକୁ ବ୍ୟାପକ 
କରିପାରିଲେ ସାଂସ୍କୃତିକ ବାତାବରଣର ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ଉନ୍ମୋଚିତ ହୋଇପାରିବ । 


ତୃତୀୟରେ ଆମ ସଂସ୍କୃତିରେ ଓ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତର୍ଵରେ ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ପ୍ରତି 
ଯେଉଁ ଆଗ୍ରହ ଓ ଆନ୍ତରିକତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ ସାମାଜିକ ଶୂଙ୍ଗଳା ବା ନାଗରିକ କର୍ଜବ୍ୟ 
ପାଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେହି ନିଷ୍ଠା ପ୍ରକାଶ ପାଏ ନାହିଁ । ଯୋଗ, ଧାର୍ମିକ ପ୍ରବଚନ, ଆର୍ଟ 
ଅଫ୍‌ ଲିଭିଙ୍ଗ ଇତ୍ୟାଦିର ଯେତେ ପ୍ରସାର ହେଲେ ବି ଏ ସବୁ କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତି-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଓ 
ପାରଲୌକିକ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ନାଗରିକ 
ସଚେତନତାର ସ୍ତର ନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ରହିବା ଏକ ନିତିଦିନିଆଁ ଅନୁଭୂତିର ବିଷୟ ଅଟେ । 
ଶୁବଧ ଖଷଧ ( ଅପମିଶ୍ରଣ ବିହୀନ) ବା ଖାଦ୍ୟ ପାଇବା, ନିଜର ନ୍ୟାୟୋଚିତ କାର୍ଯ୍ୟଟି 
ସରକାରୀ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟରେ ଅନାୟାସରେ ହେବା, ନାତି-ଆଦର୍ଶରେ ଯାଇ ରାଜନୀତିରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇବା ଇତ୍ୟାଦି ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଆମ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅସମ୍ଭବ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 
ଆମର କର୍ମ-ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ସାଧୁତା, ନ୍ୟାୟ“ ପରାୟଣତା, ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ବୋଧ ପରି 
ମୂଲ୍ୟଚୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଅବକ୍ଷୟ ଆମେ ଦେଖୁଛେ ତାହା ସମାଜ ପ୍ରତି ଏକ ଅବିଶ୍ଵବାସର 
ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଲାଗିଛି । ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସ୍ତରରେ ସଙ୍କଟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ଅସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରୁଛି । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅସନ୍ତୋଷର 
ସମଷ୍ଚିରେ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ କ୍ଷୟଶୀଳ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଗୋଟିଏ ସ୍ତରରେ ଜଣେ 
ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ୟର ଅପବ୍ୟବହାର କରୁଛି ଓ ଅନ୍ୟ ସ୍ତରରେ ନିଜକୁ ଅସହାୟ ମନେ କରୁଛି । 
ଏହି ପ୍ରକାରର ଏକ ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ କିପରି ପରିବର୍ରନ କରାଯାଇ ନାଗରିକ 
ସଚେତନତାର ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନତ କରାଯାଇ ପାରିବ ତାହା ନେଇ ଗଭୀର ଚିନ୍ତା ଆବଶ୍ୟକ । 


ସୁତରାଂ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକ ବିଷୟ ଚିନ୍ତାକଲାବେଳେ ତାହା କେତେକ ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ଉପରେ ଆଧାରିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଆମ ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଜୀବନ, ସମାଜ, 
ନୀତିବୋଧ ଇତ୍ୟାଦି ନେଇ ଯେଉଁସବୁ ଭାବନା ବା ଭାବାବେଗ ଆମେ ଦେଖୁ ତାହା 
ଅନେକାଂଶରେ ଇହଲୋକ ପରିବର୍ଭେ ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରା 
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ପରିବର୍ଭେ ପାରମ୍ପରିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ । ପରିଣାମତଃ 
ଅନେକ କୁସଂସ୍କାର, ଅପସଂସ୍କୃତି ଓ ମୂଲ୍ୟହୀନ ପ୍ରଥାକୁ ଧାର୍ମିକ ଆବେଗରେ ସଂସ୍କୃତିର 
ରୂପ ଦିଆଯାଏ । ସ୍ମଳ ବିଶେଷରେ ଏ ସବୁ ବୈଷମ୍ୟପୂର୍ଣ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅତୁଟ 
ରଖୁବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ସମାଜର ଅନେକ ପାରମ୍ପରିକ ଚଳଣି ଓ ପ୍ରଥାଗୁଡ଼ିକୁ 
ଆଧୁନିକ ଜୀବନର ମାନଦଶ୍ଡତର କଷଟିରେ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ମାନବିକ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଇତ୍ୟାଦି ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ଆଧାରରେ ଆମ ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ବାସଗୁଡ଼ିକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ଦରକାର । ଏକ 
ବୈଷମ୍ୟବି ହୀନ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍କାଟ ମାନବ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଓ ନାଗରିକ 
କର୍ଭବ୍ୟବୋଧ ଜନିତ ସଚେତନତାର ବିକାଶ ଆଧାରରେ ଏକ ନୂତନ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
କଳନା କରାଯାଇପାରେ । ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଉନ୍ନତ, ଗତିଶୀଳ ଓ ଅଧୁକ ମାନବିକ 
କରିବା ଦ୍ଵାରା ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ବିଚାରଶୀଳତା ଓ 
ମାନବିକ ସମ୍ଭେଦନଶୀଳତାକୁ ଦୁଇ ମୁଖ୍ୟ ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ନେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଏହି ଦୂଇ 
ମୁଲ୍ୟଚୟ ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଜୀବନଧାରାର ବିକାଶରେ ପ୍ରମୁଖ ଆଦର୍ଶ ହୋଇପାରିବ । 


ଏହି ଭିତ ଉପରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ପାରିବାରିକ ଜୀବନର ବହୁ ଅର୍ଥହୀନ କର୍ମ କାଣ୍ଡର 
ଉପଯୋଗିତା ବିଷୟରେ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ବିଚାର କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଜନ୍ମ, ବିବାହ, 
ଶୁବିକ୍ରିୟା, ଗୃହ ନିର୍ମାଣ, ଗୁହ-ପ୍ରବେଶ ପରି ଅସଂଖ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଘଟଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆମେ ଯେପରି ଅନେକ ପାରମ୍ପରିକ ବିଶ୍ଵାସର ଜାଲ ଭିତରେ ଛନ୍ଦି ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ 
ହେଉ, ସେଥିରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଦରକାର । ପାରମ୍ପରିକ 
ଗଡ଼ଡ଼ାଳିକା ଭିତରେ ଯାଇ ମନୁବାଦୀ ଓ ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ପରୋକ୍ଷରେ ଆମେ 
ସମର୍ଥନ କରିଥାଉ । ସେହି ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ନୈତିକ ସାହସ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଦୃଦ୍ଧିର ଅଙ୍ଗ ବିଶେଷ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଯେକୌଣସି ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ କଟାକ୍ଷର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ | 
ଇତିହାସରେ ସକଳ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ପ୍ରୟାସ ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ନାନା ବିରୋଧର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ସ୍ତରକୁ ଆଗକୁ ନେବାରେ 
ସଂସ୍କାରକମାନେ ହିଁ ସବୁ ଯୁଗରେ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ପରମ୍ପରା, 
ସଂସ୍କୃତି ନାମରେ ଚଳି ଆସୁଥବ ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ହେଲେ ନାନା 
ସ୍ତରରେ ବିକଳ୍ନର ସନ୍ଧାନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ବିଶେଷ କରି ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକଳ୍ପ 
ଜରିଆରେ ସମାଜର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣ ଯେ ସମ୍ଭବପର ହେବ ଏହା ମନେ 
ହୁଏ | 
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୧୨୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ନାହିଁ । ଏହା ଏକ ବିଡ଼ମ୍ବନା ଯେ ଯେଉଁ ସମାଜରେ ମାନବିକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଅପେକ୍ଷା ପୂଜା- 
ଆରାଧନା ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଅଧୂକ ରହିଛି ସେହି ସମାଜ ସର୍ବଦା ପଛରେ ପଡ଼ିରହିଛି । 
ଅପର ପକ୍ଷରେ ଯେଉଁଠି ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି 
ସେଠାରେ ମଣିଷ ନିଜର ଶକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ନିଜକୁ ଉନ୍ନତ କରିପାରିଛି । 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ଧକ ବିକାଶ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଘବଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସ ଓ ଉଦ୍ୟମର ମହତ୍ତ୍ଵ 
ରହିଛି, କୌଣସି ଦିଅଁ ଦେବତାର ଗୁରୁତ୍ଵ ନାହିଁ । ଜନମାନସରେ ଏହି ଭାବନାକୁ ବ୍ୟାପକ 
କରିପାରିଲେ ସାଂସ୍କୃତିକ ବାତାବରଣର ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ଉନ୍ମୋଚିତ ହୋଇପାରିବ । 


ତୃତୀୟରେ ଆମ ସଂସ୍କୃତିରେ ଓ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତରୂରେ ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ପ୍ରତି 
ଯେଉଁ ଆଗ୍ରହ ଓ ଆନ୍ତରିକତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ ସାମାଜିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ବା ନାଗରିକ କର୍ରବ୍ୟ 
ପାଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେହି ନିଷ୍ଠା ପ୍ରକାଶ ପାଏ ନାହିଁ । ଯୋଗ, ଧାର୍ମିକ ପ୍ରବଚନ, ଆର୍ଟ 
ଅଫ୍‌ ଲିଭିଙ୍ଗ ଇତ୍ୟାଦିର ଯେତେ ପ୍ରସାର ହେଲେ ବି ଏ ସବୁ କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତିଂକୈନ୍ଦ୍ିକ ଓ 
ପାରଲୌକିକ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । କିନ୍ୁ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ନାଗରିକ 
ସଚେତନତାର ସ୍ତର ନିମ୍ବ ସ୍ତରରେ ରହିବା ଏକ ନିତିଦିନିଆଁ ଅନୁଭୂତିର ବିଷୟ ଅଟେ । 
ଶୁଦ୍ଧ ଣଷଧ ( ଅପମିଶ୍ରଣ ବିହୀନ) ବା ଖାଦ୍ୟ ପାଇବା, ନିଜର ନ୍ଯାୟୋଚିତ କାର୍ଯ୍ୟଟି 
ସରକାରୀ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟରେ ଅନାୟାସରେ ହେବା, ନୀତି-ଆଦର୍ଶରେ ଯାଇ ରାଜନୀତିରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇବା ଇତ୍ଯାଦି ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଆମ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅସମ୍ଭବ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 
ଆମର କର୍ମ-ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ସାଧୁତା, ନ୍ୟାୟଝପରାୟଣତା, ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ବୋଧ ପରି 
ମୁଲ୍ୟଚୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଅବକ୍ଷୟ ଆମେ ଦେଖୁଛେ ତାହା ସମାଜ ପ୍ରତି ଏକ ଅବିଶ୍ବାସର 
ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଠି କରିବାରେ ଲାଗିଛି । ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସ୍ତରରେ ସଙ୍କଟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ଅସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରୁଛି । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅସନ୍ତୋଷର 
ସମଷ୍ଚିରେ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ କ୍ଷୟଶୀଳ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଗୋଟିଏ ସ୍ତରରେ ଜଣେ 
ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ୟର ଅପବ୍ୟବହାର କରୁଛି ଓ ଅନ୍ୟ ସ୍ତରରେ ନିଜକୁ ଅସହାୟ ମନେ କରୁଛି । 
ଏହି ପ୍ରକାରର ଏକ ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ କିପରି ପରିବର୍ରନ କରାଯାଇ ନାଗରିକ 
ସଚେତନତାର ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନତ କରାଯାଇ ପାରିବ ତାହା ନେଇ ଗଭୀର ଚିନ୍ତା ଆବଶ୍ୟକ | 


ସୁତରାଂ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକଛ୍ଥ ବିଷୟ ଚିନ୍ତାକଲାବେଳେ ତାହା କେତେକ ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ଉପରେ ଆଧାରିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଆମ ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଜୀବନ, ସମାଜ, 
ନୀତିବୋଧ ଇତ୍ଯାଦି ନେଇ ଯେଉଁସବୁ ଭାବନା ବା ଭାବାବେଗ ଆମେ ଦେଖୁ ତାହା 
ଅନେକାଂଶରେ ଇହଲୋକ ପରିବର୍ରେ ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରା 
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ପରିବର୍ଭେ ପାରମ୍ପରିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୂ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ ।! ପରିଣାମତଃ 
ଅନେକ କୁସଂସ୍କାର, ଅପସଂସ୍କୃତି ଓ ମୂଲ୍ୟହୀନ ପ୍ରଥାକୁ ଧାର୍ମିକ ଆବେଗରେ ସଂସ୍କୃତିର 
ରୂପ ଦିଆଯାଏ । ସ୍ମଳ ବିଶେଷରେ ଏ ସବୁ ବୈଷମ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅତୁଟ 
ରଖମବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ସମାଜର ଅନେକ ପାରମ୍ଭରିକ ଚଳଣି ଓ ପ୍ରଥାଗୁଡ଼ିକୁ 
ଆଧୁନିକ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡର କଷଟିରେ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ମାନବିକ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଇତ୍ୟାଦି ସାର୍ବଜନୀନ ମୁଲ୍ୟଚୟ 
ଆଧାରରେ ଆମ ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ଦରକାର । ଏକ 
ବୈ ଷମ୍ୟବ ହୀନ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ମା, ମାନବ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଓ ନାଗରିକ 
କର୍ଭବ୍ୟବୋଧ ଜନିତ ସଚେତନତାର ବିକାଶ ଆଧାରରେ ଏକ ନୂତନ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
କଳ୍ନା କରାଯାଇପାରେ । ସାମାଜିକ ସମ୍ଚନ୍ଧକୁ ଉନ୍ନତ, ଗତିଶୀଳ ଓ ଅଧ୍ବକ ମାନବିକ 
କରିବା ଦ୍ଵାରା ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ବିଚାରଶୀଳତା ଓ 
ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାକୁ ଦୂଇ ମୁଖ୍ଯ ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ନେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ଦୂଇ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଜୀବନଧାରାର ବିକାଶରେ ପ୍ରମୁଖ ଆଦର୍ଶ ହୋଇପାରିବ । 


ଏହି ଭିତ୍ତି ଉପରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ପାରିବାରିକ ଜୀବନର ବହୁ ଅର୍ଥହୀନ କର୍ମକାଶ୍ଡର 
ଉପଯୋଗିତା ବିଷୟରେ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ବିଚାର କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଜନ୍ମ ବିବାହ, 
ଶୁିକ୍ରିୟା, ଗୃହ ନିର୍ମାଣ, ଗୃହ-ପ୍ରବେଶ ପରି ଅସଂଖ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ରିଗତ ଘଟଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆମେ ଯେପରି ଅନେକ ପାରମ୍ପରିକ ବିଶ୍ଵାସର ଜାଲ ଭିତରେ ଛନ୍ଦି ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ 
ହେଉ, ସେଥୁରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଦରକାର । ପାରମ୍ପରିକ 
ଗଡ଼ଡ଼ାଳିକା ଭିତରେ ଯାଇ ମନୁବାଦୀ ଓ ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ପରୋକ୍ଷରେ ଆମେ 
ସମର୍ଥନ କରିଥାଉ । ସେହି ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ୟଯବସ୍ଥାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ନୈତିକ ସାହସ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଦୃଦ୍ଧିର ଅଙ୍ଗ ବିଶେଷ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଯେକୌଣସି ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ କଟାକ୍ଷର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । 
ଇତିହାସରେ ସକଳ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ପ୍ରୟାସ ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ନାନା ବିରୋଧର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ସ୍ତରକୁ ଆଗକୁ ନେବାରେ 
ସଂସ୍କାରକମାନେ ହିଁ ସବୁ ଯୁଗରେ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ପରମ୍ପରା, 
ସଂସ୍କୃତି ନାମରେ ଚଳି ଆସୁଥବ ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ହେଲେ ନାନା 
ସ୍ତରରେ ବିକଳ୍ପର ସନ୍ଧାନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ବିଶେଷ କରି ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକଳ. 
ଜରିଆରେ ସମାଜର ବୌବ୍ଦିକ ଓ ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣ ଯେ ସମ୍ଭବପର ହେବ ଏହା ମନେ 


ହୁଏ । 
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ଦଳିତ ସମସ୍ୟା ଓ ଶିକ୍ଷା 


ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଜାତିପ୍ରଥା ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ରହିଆସିଛି । ଏହା 
ସମାଜର ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥନୀତି, ଶିକ୍ଷା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ଗଭୀର ଭାବେ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଆସିଛି । ଜାତି ବ୍ୟବସ୍କା ଏକଦା ହିନ୍ଦୁ ସମାଜକୁ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭକ୍ତ 
କରିଥଲା ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅତି ସୀମିତ ଥଲା | ସକଳ 
ବୈବାହିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଜାତିଭିଭିକ ଥଲା । ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ଏଥରେ ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ଭନର 
ସୂତୁପାତ ହୋଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ଆନ୍ତର୍ଜାତି ବିବାହ ଏକ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ହୋଇରହିଛି ଓ ସମାଜର 
ସାଧାରଣ ଧାରା ହୋଇନାହିଁ । ପୁନ୍ଚ ଗୋଟିଏ ଶତାବ୍ଦୀ ତଳେ ଜାତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସହ ଭୋଜନ ପ୍ରାୟତଃ ନିଷିଦ୍ଧ ଥଲା ଓ ଜାତି ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ସଂପର୍କ ଅତି ସୀମିତ 
ରହିଥିଲା | ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ପ୍ରାୟ ଚାରି ହଜାରରୁ ଉର୍ନଶ୍ଚ ଜାତି ଥବା ଜଣାଯାଏ ଓ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତି ସହ କୌଣସି ବୃତ୍ତି ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ରହିଥିଲା । ସୁତରାଂ ଜାତି ବିଭାଜନକୁ 
କେତେକ ବୃତ୍ତିଗତ ବିଭାଜନ ଭାବରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାନ୍ତି । ବୃତ୍ତିଗତ ବିଭାଜନ ଏକ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ଯେକୌଣସି ସମାଜରେ ବୃର୍ତି: ବିଭାଜନ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । 
ତେବେ ଜାତିଗତ ବିଭାଜନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୁରୁଷାନୁ କ୍ରମିକ ଓ ବୃଭିଗତ ପରିବର୍ଭନ ସହ ଜାତିରେ 
ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଜାତିଗତ ବିଭାଜନ ଏକ ବୃରି ବିଭାଜନ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଏକ ରୁଦ୍ଧ ସାମାଜିକ ବିଭାଜନ । କାରଣ ଜାତିର ପରିବର୍ଶନ କେବେ ବି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, 
ଯଦିବା ବୃଭିଗତ ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥଲା। ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଜାତିପ୍ରଥା 
ଏକ ରୁଦ୍ଧ ସାମାଜିକ ବିଭାଜନ ଯାହା ଉଚ୍ଚ - ନୀଚ ଭେଦଭାବ ଜନିତ ଓ ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ । 
ବିଭିନ୍ନ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ଏକା ବୃତି ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ବି ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ସେମାନେ ଜାତିଗତ ମାନ ଦଣ୍ଡରେ ପରସ୍ପରଠାରୁ ସାନ-ବଡ଼ ଭେଦରେ ଚିହ୍ନିତ 
ହୋଇଆସିଛନ୍ତି ଓ ବୃଭିଗତ ସମତା ସେମାନଙ୍କୁ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ସମାନ ସ୍ଥାନ 
ଦେଇନାହିଁ । ଜାତି ସହ ସାମାଜିକ ସ୍ମିତି ଓ ଏପରିକି ଆର୍ଥକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ 
ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ରହିଛି । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୨୯ 


ଭାରତୀୟ ସମାଜର ଜାତିମାନଙ୍କ ଉପରେ ଯେଉଁ ନୃତାର୍ବିକ ବା ସମାଜଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
ଅନୁଶୀଳନ ହୋଇଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜାତିପ୍ରଥାର ଉପ୍ପତ୍ତି ଓ ସ୍ପିତି ନେଇ ବିଭନ୍ନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ମାନ ରହିଛି । ଯଦିବା ଜାତିପ୍ରଥାର ଉପ୍ପତ୍ତି ପ୍ରସଙ୍ଗଟି ଆମର ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟ ନୂହେଁ, 
ତେବେ ଜାତିପ୍ରଥାର କୌଣସି ପ୍ରଜାତୀୟ (୮୯a!) ବା ନୃବଂଶୀୟ ଆଧାର ନାହିଁ । 
ଅପରପକ୍ଷରେ ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ପାକୁଟ ଯେଉଁଥୂରୁ ହୁଏତ ଜାତି ବ୍ଯବସ୍କାର ଉପ୍ପରି 
ହୋଇଥାଇପାରେ, ହିନ୍ଦୁ ଶାସ୍ତ୍ର ମାନଙ୍କରେ ନାନା ଧାର୍ମିକ ସ୍ଵୀକୃତି ଦିଆଯାଇଛି । ବର୍ଣ୍ଣ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଜରିଆରେ କେତେକ ଜାତିକୁ ଅତି ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯିବା ବେଳେ ଅନ୍ୟ କେତେକ 
ଜାତିକୁ ଅତି ନିମ୍ବ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭାରତୀୟ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାକୁ 
କଳୁଷିତ କରିବା ସହ ସାମାଜିକ ସଂହତିକୂ ସର୍ବଦା ବିପନ୍ନ କରିଆସିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତି 
ଏକ ରୁଦ୍ଧ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାବରେ ଅନ୍ୟ ଜାତି ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାନ-ବଡ଼ ଭେଦରେ 
ପରିଚିତ ହୋଇଆସିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟଗ୍ତି ଜାତିର ପରିଚୟ ନେଇ ସମାଜରେ ପରିଚିତ 
ହୋଇଛି ଓ ଜାତିଗତ ପରିଚୟ ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମାଜିକ ଅସ୍ମିତାର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରିଆସିଛି । 


ଜାତିଗତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସମାଜର ଶୂଦ୍ର ଓ ଅତି ଶୁଦ୍ର ମାନଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ନ୍ୟନ କରିଆସିଛି । 
ଶୁଦ୍ର ଓ ଅତି ଶୁଦ୍ର ବା ଦଳିତମାନେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ନିମ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ରହି 
ଶୋଷିତ ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି । ତେବେ ଶୁଦ୍ରମାନେ ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅତି ତଳେ ରହି ଶିକ୍ଷା, 
ଅର୍ଥ ଓ ଅସ୍ତ ଧାରଣରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଥିଲେ ବି ସେମାନେ ଅତି ଶୂଦ୍ର ବା ଦଳିତମାନଙ୍କ 
ପରି ଅସ୍ଧଶ୍ୟ ହୋଇନାହାନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ଦଳିତମାନେ ଅସ୍ତଶ୍ୟ ହୋଇରହିବା ସହ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅତି ନ୍ୟୁନ ସ୍ତରରେ ଜୀବନ ଧାରଣ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥ, ଶିକ୍ଷା, ମାନବିକ 
ଅଧକାରରୁ ସେମାନେ ସର୍ବଦା ବଞ୍ଚତ ହୋଇଆସିଛନ୍ତି । 


ଦଳିତ ସାଂପ୍ରତିକ ପରିଭାଷାରେ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଜାତିକୁ ବୁଝାଉନାହିଁ ବରଂ 
ବିଭିନ୍ନ ଜାତିର ଏକ ଶ୍ରେଣୀକୁ ବୁଝାଉଛି । ଅତୀତରେ ଯେଉଁମାନେ ଅସ୍ୂଶ୍ୟ, ହରିଜନ, 
ଶୋଷିତ ବର୍ଗ, ଅତିଶୂଦ, ଅବର୍ଣ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବେ ସୂଚିତ ହେଉଥୂଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ଏବେ 
ଦଳିତ କୁହାଯାଉଛି । “ ଦଳିତ” ଶବ୍ଦର ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ସ୍ଵନିର୍ମିତ ପରିଭାଷା ବିଭିନ୍ନ 
ଲେଖକମାନେ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆମେ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରିବା ନାହିଁ । 
ତେବେ ଯେଉଁମାନେ ଅସୃଶ୍ୟ, ହରିଜନ, ଶୋଷିତ ବର୍ଗ ଓ ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅନୁସୂଚିତ 
ଜାତି ଭାବେ ସୂଚିତ ହେଉଥିଲେ ସେହିମାନଙ୍କୁ ଦଳିତ କୁହାଯାଉଛି । ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ଦଳିତମାନେ ନାନା କଟକଣାର ଶିକାର ହୋଇଛନ୍ତି । ନାନା ଅମାନବିକ ବ୍ଯବହାର, 
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ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅସମ୍ମାନଜନକ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ ସେମାନେ ରହି ଆସିଛନ୍ତି ଓ ମାନବିକ 
ଅଧ୍ବକାରରରୁ ସେମାନେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ବଞ୍ଚୁତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ସେମାନେ 
ସର୍ବସାଧାରଣ ରାସ୍ତାରେ ଚାଲିବା, କୁଅ-ପୋଖରୀ ବ୍ୟବହାର କରିବା, ଶ୍ଵଶାନରେ ଶବ 
ପୋଡ଼ିବା, କୌଣସି ଅଳଙ୍କାର ଧାରଣ କରିବା ପରି ଅଧ୍ବକାର ମଧ୍ଯ ପାଇନାହାନ୍ତି । 
ସେମାନେ ନାନା ସାମାଜିକ କଟକଣା ଭିତରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ରହି ଶିକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚତ 
ହୋଇଆସିଛନ୍ତି । 


ଦଳିତ ଜନସଂଖ୍ୟା ଓଡ଼ିଶାରେ ଜନସଂଖ୍ୟାର ପ୍ରାୟ ଏକ ପଞ୍ଚମାଂଶ | ସେମାନେ 
ଗ୍ରାମ ଓ ସହରରେ ରହିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅଧ୍ୟକାଂଶ ଶରୀର ଶ୍ରମ, ଆବର୍ଜନା ସଫା 
କରିବା ବା ଶ୍ରମିକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ସଂରକ୍ଷଣ 
ସୁବିଧା ଯୋଗୁଁ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ଯକ୍ତି ସରକାରୀ କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ଭିତରେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । 
ଅଧ୍ବକାଂଶ ଅଣକୂଶଳୀ ଶ୍ରମିକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନିରକ୍ଷର 
ସଂଖ୍ୟା ଅଧ୍ବକ । ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସୀମାରେଖା ତଳେ ଥିବା ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦଳିତ 
ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନେ ମୁଖ୍ୟ ଭାଗ । ଯେଉଁ ଦଳିତମାନେ କୃଷି ଶ୍ରମିକ, ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍ବକାଂଶଙ୍କର ଚାଷ ଜମି ନାହିଁ ଓ ଦଳିତମାନଙ୍କର ଏକ ଚତୁର୍ଥାଂଶ ଲୋକଙ୍କର 
ବାସଗ୍ଧହ ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପର ଓଡ଼ିଶାରେ ଯେଉଁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ରହିଛି ସେହି ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭିତରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିର ଲୋକମାନେ ହିଁ ରହିଛନ୍ତି । ଯୁଗ ଯୁଗ 
ଧରି ସେମାନେ ଯେଉଁ ସବୁ ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥିକ ବୈଷମ୍ଯ ତଥା କଟକଣାର ଶିକାର 
ହୋଇଛନ୍ତି ତାହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତିର ଛ ' ଦଶନ୍ଧି ପରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର 
ସ୍ଥିତିରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । 


ଦଳିତମାନଙ୍କର ସ୍ପିତିରେ ପରିବର୍ଉନ ପାଇଁ ପରାଧୀନ ଭାରତରେ କିଛି ଉଦ୍ୟମ 
ହୋଇଛି । ବିଶେଷ କରି ଭାରତୀୟ ନବଜାଗରଣ ଯୁଗରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିବା କେତେକ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ (ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜ, ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜ, ପ୍ରାର୍ଥନା ସମାଜ ଇତ୍ଯାଦି) 
ଦ୍ଵାରା ଦଳିତମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଥଲା । ଏପରିକି 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ମିଶନାରୀମାନେ ଦଳିତ ଓ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶିକ୍ଷା ଓ ସେବା ପାଇଁ 
କିଛି ଉଦ୍ୟମ କରିଥଲେ । ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ କାଳରେ କେତେକ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଓ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ଦଳିତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ କିଛି ପଦକ୍ଷେପ 
ନେଇଥୁଲେ । ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ କାଳରେ ସାମାଜିକ କୁସଂସ୍କାରକୁ କିଛି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା 
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ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଦଳିତମାନଙ୍କୁ ଜାତୀୟ ସ୍ରୋତରେ ସାମିଲ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ଭିତରେ 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାରକୁ କେତେକ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇଥିଲେ । କାରଣ ସେ 
ସମୟର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଦଳିତମାନଙ୍କର ସାଧାରଣ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପଢ଼ିବାର 
ଅଧ୍ୂକାର ନଥିଲା । ଯେଉଁ ଅଂଚଳରେ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ ଥଲା ସେଠାରେ ଜାତିଗତ କଟକଣା 
ଓ ଅସ୍କଶ୍ୟତା ଯୋଗୁଁ ଦଳିତ ପିଲାମାନଙ୍କର ବିଦ୍ୟାଳୟକୁ ଯିବା ସମ୍ଭବ ନଥୁଲା । ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା 
ଓ ଜାତିଗତ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଏପରି ଦୃଢ଼ ଥଲା ଯେ ଦଳିତ ପିଲାମାନଙ୍କ ସହ ଅନ୍ୟମାନେ 
ଏକାଠି ପଢ଼ିବା ନେଇ ସବର୍ଣ୍ଣ ଲୋକମାନଙ୍କ ତରଫରୁ ଭୟଙ୍କର ବିରୋଧ ରହିଥିଲା । 
ସମାଜର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଓ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଲୋକମାନେ ଦଳିତ ପିଲାମାନଙ୍କର ଶିକ୍ଷାକୁ ଆଦୌ 
ଗ୍ରହଣ କରିପାରୁନଥଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ସ୍ପମିତି କି ପ୍ରକାର ଥଲା ଏଠାରେ ଦୁଇଟି 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୁ ତାହା ଜାଣି ହେବ । 


ବିଶିଷ୍ଠ ଆଇନଜୀବୀ ଗଙ୍ଗାଧର ରଥ ତାଙ୍କର ଆତ୍ଵ ଜୀବନୀରେ ୧୯୩୦ 
ମସିହାରେ ତାଙ୍କ ଛାତ୍ର ଜୀବନର ଏକ ଘଟଣା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଜଗତ୍‌ସିଂହପୁର ଯାହା 
ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ସମ୍ପଦ୍ଧ ଓ ଶିକ୍ଷିତ ଅଞ୍ଚଳ, ସେଠାରେ ଦଳିତ ପିଲାମାନଙ୍କର ସ୍କୁଲରେ 
ପଢ଼ିବାକୁ ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ଭୟଙ୍କର ବିରୋଧ କରୁଥୂଲେ । ଏହି ବିରୋଧ 
ଯୋଗୁଁ ଯେତେବେଳେ ଦଳିତ ପିଲାମାନଙ୍କର ସ୍କୁଲରେ ପଢ଼ିବା ସମ୍ଭବ ହେଲା ନାହିଁ, 
ଦଳିତ ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସରକାରୀ ସ୍କୁଲ ପାଖରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍କୁଲରେ ପଢ଼ିବାକୁ ଏକ 
ପ୍ରାଥମିକ ସ୍କୁଲ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ସେ ଅଂଚଳର ଜଣେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ପ୍ରୟାସ କଲେ । 
ଚାଳଛପର ସ୍କୁଲ ଘରଟିଏ ନିର୍ମିତ ହେଲା ଓ ଦଳିତ ପିଲାମାନେ ବି ସ୍ଭୁଲକୁ ପଢ଼ିବାକୁ 
ଆସିଲେ ! କିବୁ ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ସ୍କୁଲଟିକୁ ନିଆଁ ଲଗାଇ ପୋଡ଼ି ଦେବା ସହ 
ସୂୁଲଟିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେଲେ | (ଗଙ୍ଗାଧର ରଥଙ୍କ ଆତ୍ସ ଜୀବନୀ ଭୁଲି ନାହିଁ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ) । 


ଜଣେ ସର୍ବୋଦୟ କର୍ମୀ ନିଶାକର ଦାସ ତାଙ୍କ ଆତ୍ସ ଜୀବନୀ “ ଖରସୁଆଁରୁ 
ଜୁଲାବିରା' ପୁସ୍ତକରେ ଯାଜପୁର ଜିଲ୍ଲାର ତାଙ୍କ ଗ୍ରାମ ପାଖର ଏକ ଘଟଣା ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି । ଜଣେ କଶ୍ଡରା ଯୁବକଙ୍କର ବାପା କଲିକତାରେ କାମ କରୁଥିଲେ ଓ ସେହି 
ଯୁବକ ମାଟ୍ରିକ ପରୀକ୍ଷା ଦେଇ ତାଙ୍କର “ଜଣେ ବନ୍ଧୁ ଘରକୁ ଆସୁଥ୍ୂଲେ । ସେ ଖଣ୍ଡିଏ 
ପରିଷ୍କାର ଧୋତି ପିନ୍ଧି ଚଦର ପକାଇ, ଛତା ଧରି ରାସ୍ତାରେ ଯାଉଥିଲେ । ସେ ଯିବା 
ବେଳେ ଗ୍ରାମର ଜମିଦାର ଏହି ଅପରିଚିତ ଯୁବକଟିକୁ ଦେଖୁ ତାଙ୍କର ପରିଚୟ ଜାଣିବାକୁ 
ଚାହିଁଲେ । ଜମିଦାର ଯେତେବେଳେ ଜାଣିଲେ ଯେ ସେ ଜଣେ କଣ୍ଡରା ଜାତିର ବ୍ୟକ୍ତି 


Digitized by srujanika@gmail.com 
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ଜମିଦାରଙ୍କ ରାଗର ସୀମା ରହିଲା ନାହିଁ । ଜଣେ କଣ୍ଡରା ଯୁବକ ସଫା ଧୋତି ପିନ୍ଧି ଛତା 
ଧରି ରାସ୍ତାରେ ଯିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଅସମ୍ମାନ ଜନକ ବୋଲି ସେ ବିଚାର କଲେ । ସେ 
ସେହି ଯୁବକଙ୍କୁ ମାଡ଼ ମାରି ତାଙ୍କ ଲୁଗା ଚିରି, ଛତା ଭା, ଅଶ୍ରାବ୍ୟ ଭାଷାରେ ଗାଳି କରି 
ଏକ ମଇଳା ଛିଣ୍ଡା ଲୁଗା ପିନ୍ଧାଇ କରି ଛାଡ଼ିଲେ । 


ଏହି ସବୁ ଘଟଣା କୌଣସି ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଜନିତ ବା ବିରଳ ଘଟଣା ନଥୁଲା । ବରଂ 
ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କର ଦଳିତ ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଏହି ମାନସିକତା ରହିଥିଲା ! 
ଏହିପରି ଘଟଣାମାନ ଦେଶରେ ସବୁଆଡ଼େ ଘଟୁଥଲା ଓ ଏପ୍ରକାର ନାନା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଆମର 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରୁ ଦିଆଯାଇପାରେ । ଦଳିତମାନେ ଯଦିବା ହିନ୍ଦୁ ସମାଜରେ 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ତଥାପି ଦେଉଳ ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରି ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାର ଅଧ୍ବକାର 
ସେମାନଙ୍କର ନଥୁଲା। କିଛିଦିନ ତଳେ କେନ୍ଦ୍ରାପଡ଼ା ଜିଲ୍ଲାର କୋରଡ଼ଗଡ଼ା ଗ୍ରାମର ଜଗନ୍ନାଥ 
ମନ୍ଦିରରେ ଦଳିତ ମାନଙ୍କର ପ୍ରବେଶ ନେଇ କିପରି ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ତାହା 
ସୁବିଦିତ । ମୋଟ ଉପରେ ଦଳିତମାନେ ନାନା ସ୍ତରରେ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣର 
ଶିକାର ହେବା ସହ ମାନବିକ ଅଧୂକାରରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଆସିଛନ୍ତି । 


ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ଆମ ଦେଶରେ ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବା 
ସହ ଆମ ସମ୍ଭିଧାନର ମୁଖବନ୍ଧରେ ଏକ ଉନ୍ନତ ସମାଜର ପରିକଳ୍ଚନାକୁ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି: । ବ୍ଯକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା, ସମତା ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ ସହ 
ଗଣତନ୍ତ୍ର ସମାଜବାଦ ଓ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାକୁ ଆମର ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ନିଆଯାଇଛି । 
ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଆମ ଦେଶର ଜାତିଗତ ଶୋଷଣ ଓ ବୈଷମ୍ଯକୂ ଦଣ୍ଡନୀୟ ଅପରାଧ 
ଭାବେ ଆଇନ କରାଯାଇଛି । ସାମ୍ବିଧାନିକ ଓ ଆଇନଗତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସତ୍ତେେ ସାମାଜିକ 
ସ୍ତରରେ ଜାତିଆଣ ବିଦ୍ଵେଷ ଓ ବୈଷମ୍ୟ ଏବେ ବି ସମାଜରେ ବଳବତ୍ତର ରହିଛି । 
ଲୋକମାନଙ୍କର ମାନସିକତାରେ ଓ ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟଚୟରେ ପରିବର୍ଉନ ବ୍ୟତୀତ ଆମର 
ସାମ୍ବିଧାନିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷେ ସମାଜରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇପାରୁନାହିଁ । ପରାଧୀନ 
ଭାରତରେ ଅସ୍ଗଶ୍ୟତା ଓ ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଭେଦଭାବକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ କିଛି 
ଆନ୍ଦୋଳନ ବା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ହେଉଥଲା ଏବେ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ 
ପାଇଁ ସେପରି କିଛି ବଳିଷ୍ଠ ଆନ୍ଦୋଳନ ନାହିଁ । ହୁଏତ ଯୁଗ ଚେତନାର ପ୍ରଭାବ, ପରିବର୍ଭିତ 
ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା, ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତା ବୃଦ୍ଧି, ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଓ କେତେକ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ପ୍ରୟାସ ଯୋଗୁଁ ଜାତିଆଣ ଭେଦଭାବରେ କିଛି ପରିବର୍ଭନ 
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ଆସିଛି । ତେବେ ଏହି ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଭେଦଭାବ ଜନିତ ସାମାଜିକ କଳଙ୍କର ମୂଳୋପ୍ପାଟନ 
ହୋଇନାହି । 


ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ଜାତୀୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି ବିଶେଷ ଆର୍ଥକ ଢ଼ଙ୍ଗରେ 
ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଯେତେ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଦିଗରେ ସେତେ 
ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ସମାଜର ଆର୍ଥକ ଢ଼ାଞ୍ଚାରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଲେ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଯେ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ବଦଳିଯିବ ଏହି ପ୍ରକାରର ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ପରିଚାଳିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧୀ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ଯକ୍ତି ଭାବେ 
ବିନୋବା ଜାତୀୟ ତଥା ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିଥିଲେ । ଭାରତ ପରି 
ଏକ ଗ୍ରାମବହୁଳ ଓ କୃଷି ଆଧାରିତ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଜମିର ମାଲିକାନା ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ପାଖରେ 
ଥିଲା ଓ ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଭୂମିହୀନ ରହିଥିଲେ । ସୁତରାଂ ଜମିର ସୁବଣ୍ଟନ ଦ୍ଵାରା ସମାଜର 
ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଲେ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ସମାଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ସମ୍ଭବ 
ହେବ ବୋଲି ଭାବି ବିନୋବା ତାଙ୍କର ଅଭିନବ ଭୂଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ । 
ନିର୍ମଳା ଦେଶପାଣ୍ଡେ ବିନୋବାଙ୍କର ଏକ ସୁନ୍ଦର ଜୀବନୀ ଲେଖୁଛନ୍ତି । ସେଥିରୁ ଗୋଟିଏ 
ଘଟଣା ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରୁଛି । 


୧୯ ୫୩ ସେପ୍େମ୍ବରର ଘଟଣା । ବିହାରର ଦେଓଘରସ୍ଥିତ ବୈଦ୍ୟନାଥ ଧାମରେ 
ବିନୋବା ଥାନି । ସେଠାରେ ଥାଏ ଜ୍ୟୋତି ଲିଙ୍ଗ ମନ୍ଦିର ( ଏହା ଏବେ ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ରାଜ୍ୟରେ 
ଅନ୍ତର୍ଦୂକୁ) । ବିନୋବା ସେହି ମନ୍ଦିର ପରିଦର୍ଶନରେ ଯିବାକୁ ଚାହିଁଲେ । କିନ୍ଧୁ ଦଳିତ 
ମାନଙ୍କର ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ ଅଧକାର ନଥିବା ବିଷୟ ଯେତେବେଳେ ଜାଣିଲେ 
ସେ ଏକ ସଭାରେ ଘୋଷଣା କଲେ ଯେ ଯେଉଁ ମନ୍ଦିରରେ ହରିଜନ ମାନଙ୍କର ( ଆଜିର 
ଦଳିତମାନଙ୍କୁ ସେ ସମୟରେ ହରିଜନ କୁହାଯାଉଥୁଲା |) ପ୍ରବେଶ ଅଧୂକାର ନାହିଁ ସେହି 
ଦିଅଁ ଜୀବିତ ନୁହଁନ୍ତି ଓ ସେ ସେହି ମନ୍ଦିରକୁ ଯିବେ ନାହିଁ । ଏହାପରେ ମହ୍ଦିରର ମୁଖ୍ୟ 
ପୂଜକ ବିନୋବାଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ କରି ତାଙ୍କୁ ମନ୍ଦିରକୁ ଯିବାକୁ ଅନୁରୋଧ କଲେ ଓ 
ହରିଜନମାନଙ୍କର ପ୍ରବେଶକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ | ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ବିନେବା ଓ ତାଙ୍କର ସହଯୋଗୀଗଣ 
ମନ୍ଦିର ପରିଦର୍ଶନରେ ବାହାରିଲେ । ତେବେ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚବା ବେଳକୁ ଅନ୍ୟ ପୂଜକ 
ଓ ଲୋକମାନଙ୍କର ଭିଡ଼ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ । ପୂଜକ ଲୋକମାନଙ୍କ ତରଫରୁ ସ୍କୋଗାନ୍‌ 
ଦିଆଗଲା, “ଧର୍ମର ରକ୍ଷା ହେଉ ଓ ଏ ଅଧର୍ମ ବନ୍ଦ ହେଉ !” ଏହାପରେ ବିନୋବା ଓ 
ତାଙ୍କ ସହକର୍ମୀ ମାନଙ୍କ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ ହେଲା । ହରିଜନମାନଙ୍କର ପ୍ରବେଶ ନେଇ 
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en୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସପରୂପ ପୂଜକ ଓ ଭକ୍ତମାନେ ହିଂସାତ୍ଵକ ହୋଇ ବିନୋବାଙ୍କ ସହଯୋଗୀମାନଙ୍କୁ 
ଭୀଷଣ ମାଡ଼ ଦେଲେ । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଶାନ୍ତ ରହିବାକୁ ବିନୋବା ନିବେଦନ କରୁଥିଲେ ଓ 
ତାଙ୍କର ସହଯୋଗୀମାନେ ତାଙ୍କୁ ଚାରିକଡ଼ୁ ଘେରି ରହିଥିଲେ । ତଥାପି ବିନୋବାଙ୍କ ବାମ 
କାନ ପାଖରେ ଏକ ଶକ୍ତ ବିଧା ଜଣେ ଦେଲେ ଯାହା ତାଙ୍କର ସେହି କାନର ଶ୍ରବଣ 
ଶର୍ତିକୁ କିଛିଟା ନଷ୍ଠ କରିଦେଲା । ବିନୋବାଙ୍କର ଅନେକ ସହଯୋଗୀ ତାଙ୍କୁ ସୁରକ୍ଷା 
ଦେବାକୁ ଯାଇ ମାଡ଼ ଖାଇ କ୍ଷତ ବିକ୍ଷତ ହେଲେ । ସେମାନେ ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ 
ନକରି ଫେରି ଆସିଲେ ଓ କେତେକ ଡ଼ାକ୍ତରଖାନରେ ଭର୍ରଭି ହେଲେ । ଏହି ଘଟଣା ପରେ 
ବିନେବା ବିବୃତି ଦେଲେ ଯେ ଯେଉଁମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ବାଡ଼େଇଲେ ସେମାନେ ନିଜର 
ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ ଏହା କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ କୌଣସି ଦଣ୍ଡ ଦିଆଯିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । 
ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ବିନୋବା କୃତଜ୍ଞତା ପ୍ରକାଶ କଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ସହଯୋଗୀଗଣ 
କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ ନକରି ଧୀର ସ୍ଥିର ଭାବେ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଏହି ଘଟଣା ସେତେବେଳେ ଦେଶରେ ବେଶ୍‌ ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା ବୋଲି ନିର୍ମଳା 
ଦେଶ୍‌ପାଣ୍ଡେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। 


ଜାତୀୟ ଓ ଏପରିକି ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଖ୍ୟାତି ଥବା ଲୋକମାନେ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ପରିବର୍ତନ ଆଣିବାକୁ ମଧ୍ଯ ସମର୍ଥ ହୋଇନାହାନ୍ତି । ବିନେବା ଭୂଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ 
ଯେତେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି ସାମାଜିକ ଦାସତୃ ବିରୁବରେ ସେପରି କିଛି ଆଲୋଡ଼ନ 
ଆଣିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିନାହାଁନ୍ତି । ଭାରତବର୍ଷରେ ସାମାଜିକ ଦାସତୃ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଯୁଗରେ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଯାହା କିଛି ଆନ୍ଦୋଳନ ହୋଇଛି କୌଣସି ସଂସ୍କାରକଙ୍କ 
ପ୍ରଭାବରେ ତାହା ସୀମିତ ସମୟ ପାଇଁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅଂଚଳରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ହୋଇରହିଛି । 
ଆତ୍ମେଦକରଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ଜାତୀୟ ରୂପରେଖ ନେଇ ନାହିଁ । ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାରତରେ କେବଳ ଆଇନ ଓ ସନ୍ଦିଧାନ ଭିତରେ ଏକ ସମତା ଭିତିକ ସମାଜର ଚିତ୍ର 
ରହିଥୂଲେ ବି ଆମର ବାସ୍ତବ ଜନଜୀବନରେ ଜାତିଆଣ ବିଦ୍ଧେଷ, ବୈଷମ୍ୟ, ଉଚ୍ଚ 
ନୀଚ ଭେଦଭାବ ଏବେ ବି ରହିଛି । ସହରର ମୁକ୍ତ ପରିବେଶରେ ଏହା କମିଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଜାତିଗତ ବିଭେଦ ଏବେ ବି ରହିଆସିଛି । 


ସାମାଜିକ ଦାସତଵ ଓ ବୈଷମ୍ଯକୂ ବହୁ ସମୟରେ ଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରା ନାମରେ 
ସ୍ଵୀକୃତି ଦିଆଯାଉଛି । ଯେହେତୁ ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ, ପାରଲୌକିକ 
ଚିନ୍ତା ଓ ପୂରାଣମାନଙ୍କର ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ରହିଆସିଛି ଓ ଏହାକୁ ପରମ୍ପରା ଓ ସଂସ୍କୃତି 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୩୫ 


ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଉଛି ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ସେପରି ତ୍ଵରାନ୍ତିତ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । 
ଏହା ସହିତ ପ୍ରଚଳିତ ଅନେକ ପରମ୍ପରା, ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର 
ରୋଜଗାର ବୃତ୍ତି ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିବା ହେତୁ ସମାଜର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଏହାକୁ ନାନା ଭାବରେ ବିସ୍ତାର କରି ଚାଲିଛନ୍ତି । 


ତେବେ ସମାଜର କୌଣସି ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ଭନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ 
ଆୟୁଧ ହେଉଛି ଦେଶରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର । ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟତୀତ ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରୁ ମଧ୍ୟ ସମାଜର 
ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଇପାରେ, କିଳନୁ ଆମେ ଏଠାରେ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରେ ଆମର 
ଆଲୋଚନାକୁ ସୀମିତ ରଖ୍ବା । ଆମ ସମ୍ବିଧାନରେ ଦେଶବାସୀଙ୍କୁ ଯେଉଁ ପ୍ରତିଶ୍ରତି 
ଦିଆଯାଇଥିଲା ତାହା ଥଲା ପବିତ୍ର । ଦେଶର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପିଲା ଚଉଦ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁକ୍ତ ଓ 
ମାଗଣା ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିବ ବୋଲି ଆମର ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଥଲା । ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନର 
ବୃବ୍ଧି ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ଯେ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଏହା ଦେଶର ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିଜ୍ଞ ମାନେ ବିଚାର କରିଥୁଲେ । 
ତେବେ ଏଠାରେ ଶିକ୍ଷାକୁ କେବଳ ସାକ୍ଷରତା ଅର୍ଥରେ ନିଆଯାଉ ନାହିଁ । ଶିକ୍ଷା ସହ 
ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳତା, ଆର୍ଥକ ବିକାଶ, ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଜୀବନଧାରା, ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟକୁ 
ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରାଯିବା ଦରକାର । ଆମ ଦେଶର ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଅଂଚଳରେ ପ୍ରାଥମିକ ଓ ମାଧ୍ୟମିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ ସ୍ରାପିତ ହେଲା ଓ ସରକାରୀ - ପରିଚାଳିତ 
ସ୍କୁଲ ମାନଙ୍କରେ ସବୁ ବର୍ଗର ପିଲାମାନେ ପଢ଼ିବାର ଅବକାଶ ଅନ୍ତତଃ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । 
ଫଳରେ ସ୍କୁଲରେ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ ସଂଖ୍ୟା ବଢ଼ିବା ସହ ଆମର ସାକ୍ଷରତା ହାରରେ ଉନ୍ନତି 
ହେଲା । ଏହା ଭିତରେ ଶିକ୍ଷାର ହାର ଯଥେଷ୍ଟ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି ଓ ବହୁ ଉଚ୍ଚ 
ମାନର ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ, ଜାତୀୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ, ପ୍ରାଯୁକ୍ତିକ ଶିକ୍ଷା ଓ ଗବେଷଣାର ପରିବେଶ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । କେତେକ ଯୋଜନା ଜରିଆରେ ମଧ୍ୟାହ୍ନ ଭୋଜନ, ପୁସ୍ତକ ବିତରଣ 
ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ କରାଯାଉଛି । ଆଦିବାସୀ ଅଧୁଷିତ ଅଂଚଳରେ 
ଆବାସିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ 
ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଛି । ଏସବୁ ସକାରାତ୍ୃକ ପଦକ୍ଷେପ ସତ୍ତ୍ଵେ ତଥାପି ଦଳିତ ଓ ଆଦିବାସୀ 
ପିଲାଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଏକ ବଡ଼ ଅଂଶ ଶିକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚତ ହେଉଛନ୍ତି ବା ସ୍କୁଲରୁ ମଝିରୁ ପାଠ ଛାଡ଼ି 
ଚାଲି ଯାଉଛଚ୍ି । ନାନା ଆର୍ଥକ ଓ ସାମାଜିକ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଏହା ଘଟୁଛି । ସେମାନେ 
ଯେହେତୁ ଜନସଂଖ୍ୟାର ୩୮% ଭାଗ, ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥକ ଓ ଶୈକ୍ଷିକ 
ବିକାଶ ପାଇଁ ବହୁ ଯୋଜନା ନାନା କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଫଳ ହୋଇପାରିନାହିଁ । 
ସେମାନଙ୍କ ଜନସଂଖ୍ୟାର ବହୁ ଅଂଶ ଦାରିଦ୍ର ସୀମାରେଖାର ତଳେ ରହିଛନ୍ତି ଓ 
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୧୩୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ନିରକ୍ଷରତାର ହାର ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ସର୍ବାଧୂକ । ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତିର ଛ” ଦଶନ୍ଧି ବିତି 
ଯାଇଥିଲେ ବି ଦେଶରୁ ନିରକ୍ଷରତା ଦୂର ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ବିଶେଷ କରି ଅନୁସୂଚିତ 
ଜାତି ଓ ଜନଜାତିର ଅଗଣିତ ଶିଶୁ ପିଲାଟି ବେଳରୁ ଜୀବନର ଭାର ମୁଣ୍ଡାଇବାକୁ ପାଠ 
ଛାଡୁଛରି ବା ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ସଚେତନତା ଅଭାବ ଯୋଗୁଁ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରୁ 
ନାହିଁନ୍ତି । ଶିଶୁମାନଙ୍କର ସୁରକ୍ଷା, ଅଧ୍ୟକାର ଓ ବିକାଶ ଦିଗରେ ଆଇନରେ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ହୋଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ସେ ସବୁ ସଫଳ ହୋଇପାରୁନାହିଁ । ସମାଜର ଅଗଣିତ 
ଶିଶୁ ଶ୍ରମିକ ଏବେ ବି ଶିକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହୁଛନ୍ତି । 


ଗୋଟିଏ ସ୍ବେଚ୍ଛାସେବୀ ସଂଗଠନ ବା ଏନ୍‌.ଜି.ଓ ତରଫରୁ ଦଳିତ-ଆଦିବାସୀ 
ପିଲାଙ୍କ ପାଇଁ ପରିଚାଳିତ ଆବାସିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ମାନଙ୍କ ଉପେର ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କରାଯାଇଥିଲା । ସେମାନେ ପାଞ୍ଚଟି ଜିଲ୍ଲାର ତିରିଶଟି ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବାକୁ 
ଯାଇ ଯେଉଁ ବିବରଣୀ ଦେଇଛନ୍ତି ସେଥରରୁ ଶିକ୍ଷାର ମାନ ସଂପର୍କରେ ଏକ ନକାରାତ୍ସକ 
ଚିତ୍ର ଆସିଥାଏ । ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି ଓ ଅନୁସୂଚିତ ଜନଜାତି ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପରିଚାଳିତ 
ଅଧ୍ବକାଂଶ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ (ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରୁ ହାଇ ସ୍କୁଲ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ଭିତିଭୂମି ଅତି ଜିମ ସ୍ତରରେ ରହିଛି । ଅନେକ ଆବାସିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଛାତ୍ରାବାସରେ 
ପାଇଖାନା ନାହିଁ, ସୁଲର ଛାତ୍ାବାସକୁ ଇଲେକ୍‌ଟ୍ରିକ ଲାଇଟ ଯାଇନାହିଁ | ଫଳରେ ରାତିରେ 
ପିଲାମାନେ ପଢ଼ିବାର ଅବକାଶ ପାଆନ୍ତି ନାହିଁ । ସ୍ତୁଲରେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଶିକ୍ଷକ ନାହାନ୍ତି 
ଓ ଏପରିକି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରେଣୀ ପାଇଁ ଜଣେ ଲେଖାଏ ଶିକ୍ଷକ ମଧ୍ଯ ନାହାଁନ୍ତି । ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ପରିବେଶ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର ହୋଇ ରହିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପିଲାକୁ ଖାଦ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ନିତ୍ୟ ବ୍ୟବହାର୍ଯ୍ୟ ଜିନିଷ ପାଇଁ ସରକାର ମାସକୁ ଚାରି ଶହ ଟଙ୍କା ଦେଉଛଚ୍ତି ଓ ସେଥିରେ 
ପିଲାଙ୍କର ଖାଦ୍ୟ ଅତି ନିମ୍ନମାନର ବୋଲି ସେମାନେ ତାଙ୍କ ବିବରଣୀରେ ଦର୍ଶାଇଛଚ୍ି । 
ଏହି ଆବାସିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ରହି ପଢୁଥିବା ପୁଅ-ଝିଅ ମାନେ ଯେହେତୁ ସମାଜର 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସୀମାରେଖା ତଳେ ଥବା ପରିବାରମାନଙ୍କରୁ ଆସିଛନ୍ତି ସେମାନେ ଅନ୍ୟ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପଢ଼ିବାର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ତେବେ ସେମାନେ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ 
ବା ଛାତ୍ରାବାସରେ କୌଣସି ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଦଳିତ ମାନଙ୍କର ନ୍ଯାୟ ଓ ଅଧ୍ବକାର ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବା ଏକ ସଂଗଠନ 
(ଡ଼େଭଲପ୍ମେଣ୍ଟ ଇନିସିଏଟିଭ୍‌) ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ବିଭନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଦିଆ ଯାଉଥବା 
ମଧ୍ଯାହ୍ନ ଭୋଜନ ଓ ପରିବେଶ ବିଷୟରେ କିଛି ତଥ୍ଯ ସଂଗ୍ରହ କରିଛି । ତାହାନୁଯାୟୀ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୩୭ 


ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ରହିଥୂବା ଜାତିଆଣ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଅସ୍ତୃଶ୍ୟତା ବିଦ୍ୟାଳୟ ପରିବେଶରେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ । ଗଣେଶ ପୂଜା ଓ ସରସ୍ବତୀ ପୂଜାରେ ଦଳିତ ପିଲାଙ୍କର ଭୋଗ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ବିଦ୍ୟାଳୟର ମଧ୍ୟାହ୍ନ ଭୋଜନରେ କେତେକ ଜାଗାରେ ଦିଳିତ 
ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଅଲଗା ଧାଡ଼ିରେ ବସି ଖାଇବାକୁ କୁହାଯାଏ । କେତେକ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଦଳିତ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଭିନ୍ନ ଧାଡ଼ିରେ ଶ୍ରେଣୀ ଗୃହରେ ବସିବାକୁ କୁହାଯାଏ । 
ଯେଉଁ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ଏସ.ସି. ଲୋକ ସଂଖ୍ୟା ଅତି ସୀମିତ ସେସବୁ ସ୍ଥାନରେ 
ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ରହିଥିବା ଅସ୍ତଶ୍ୟତା ସ୍କୁଲ ପରିବେଶରେ ନାନା ଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ । 


ଏହି ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ବ୍ୟତୀତ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କର ସ୍ପିତି ଅତି 
ଦୟନୀୟ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ବହୁ ସ୍କୁଲର ଭିରି ଭୁମି ନାହିଁ, ହାଇସ୍କୁଲ ମାନଙ୍କରେ 
ବିଜ୍ଞାନାଗାର, ପାଠାଗାର ସ୍ଵପ୍ନ ହୋଇରହିଛି । ସ୍ତୁଲରେ ଆବଶ୍ଯକୀୟ ଶିକ୍ଷକ ନାହାଁନ୍ତି । 
ଶିକ୍ଷାଦାନର ପ୍ରଣାଳୀ ଓ ମାନ ନିମ୍ବ ସ୍ତରର ହୋଇରହିଛି । ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରୁ ଉଚ୍ଚ 
ଶିକ୍ଷା ସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସରକାରୀ ବା ସରକାରୀ ସାହାଯୀପ୍ରାପ୍ର ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି 
ଶୋଚନୀୟ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 


ଅପରପକ୍ଷରେ ଗତ ଦୁଇ ଦଶନ୍ଧି ଭିତରେ ଜଗତୀକରଣ ଓ ଘରୋଇକରଣ ଜନିତ 
କର୍ପେ।ରେଟ ସେକ୍ଟରର ବିକାଶ ଫଳରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବ୍ୟୟବହୁଳ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ 
ସହରମାନଙ୍କରେ ଖୋଲି ଯାଉଛି । ଏହା ସହିତ ଉଚ୍ଚ ବେତନଯୁକ୍ତ କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ପାଇଁ 
ବୈଷୟିକ ଶିକ୍ଷାର ପାଠ୍ୟକ୍ରମ ପାଇଁ ତାବ୍ର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷାକୁ 
ଘରୋଇକରଣ କରାଯାଇ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଯେଉଁ ଟଙ୍କା ନିଆଯାଉଛି ସେଥୁରେ 
ସମାଜର ଏକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବର୍ଟର ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେଉଛି । ସମାଜର 
ଅଗଣିତ ପିଲାମାନେ ଏହି ପ୍ରତିଯୋଗିତାରୁ ବଳି ପଡ଼ୁଛନ୍ତି । ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷା 
ସମାଜର କେବଳ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେବାବେଳେ ସମାଜର ଅଗଣିତ 
ପିଲା ଏଥିରୁ ବଞ୍ଚତ ହେଉଛନ୍ତି । ଦଳିତ ବର୍ଗର ପିଲା ଓ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ଚାଷୀ ବା କାରିଗରୀ 
ଶ୍ରେଣୀର ପିଲାଙ୍କ ପାଇଁ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଉଟ୍ଟ ଶିକ୍ଷାର ଦ୍ଵାର ବନ୍ଦ ହେବାକୁ ଯାଉଛି । ଶିକ୍ଷା 
ଧୀରେ ଧୀରେ ବ୍ୟବସାୟୀକରଣ ହେବାରେ ଲାଗିଛି ଓ ଏକ ଜନମଙ୍ଗଳ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପାଇଁ ଶିକ୍ଷାର ପରିବେଶ ଆଉ ରହୁନାହିଁ । ଏକ ସମତାଭିଭ୍ିକ ଓ ନ୍ୟାୟାଧାରିତ ସମାଜ 
ଗଠନ ପାଇଁ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର ସମ୍ବିଧାନରେ ଯେଉଁ ପବିତ୍ର ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଥଲା ତାହା ଆଜି 
କେତେ ଦୂର ସଫଳ ହୋଇଛି ? ଯୁଗ ଯୁଗର ବୈଷମ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦୂର 
କରିବାକୁ ଯେଉଁ କିଛି ମହତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦେଶ ଆଗରେ ଥୁଲା ସେଥୁରୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ 
ଦୂରେଇ ଯାଉଥବା ମନେ ହୁଏ । ଏହା ସହିତ ଯେଉଁ ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟ ସମାଜରେ ବଢ଼ି 
ବଢ଼ି ଚାଲିଛି ତାହା ମଧ୍ୟ ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ । ଜଗତୀକରଣ ଓ 
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emnr୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଘରୋଇକରଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ମୃଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତଙ୍କର ସୁବିଧା ସୁଯୋଗକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦିଆଯାଉଥିବା ବେଳେ ସମାଜର ଅଗଣିତ ଲୋକଙ୍କର ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ରାଷ୍ଟ୍ରର ଉଦାସୀନତା 
ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ଦେଖାଯାଏ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆମର ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କିପରି ସଂସ୍କାର ଅଣାଯାଇପାରିବ 
ସେଥୁପାଇଁ ଗମ୍ଭୀର ଭାବେ ବିଚାର ବିମର୍ଶ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଶିକ୍ଷାର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଯଦି 
କେବଳ ଉଚ୍ଚ ବେତନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ ହୁଏ, ତେବେ ଏହା ଯେ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ପ୍ରଭୂତ କ୍ଷତି ସାଧନ କରିବ ଏହା ମନେ ହୁଏ । ସେହିପରି ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରଠାରୁ ବିଶ୍ବ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯଦି ବୈଷମ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ହୁଏ ତେବେ ଏହାର ସୁଦୂର 
ପ୍ରସାରୀ କୂପରିଣାମ ସମାଜକୁ ଭୋଗ କରିବାକୁ ହେବ । ପୁନଶ୍ଚ ଶିକ୍ଷା ସହିତ ସାମାଜିକ 
ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା, ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ବ୍ୟକ୍ତ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବୋଧ, ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରା ଇତ୍ୟାଦି ଏ ଯୁଗର ସାର୍ବଜନୀନ ମୁଲ୍ୟଚୟ ଗୁଡ଼ିକର 
ଯଦି ବିକାଶ ନହୁଏ ତେବେ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବପର ହେବ ନାହିଁ । 
ଅଧବକନ୍ଧୁ ଜାତିପ୍ରଥା ଜନିତ ସାମାଜିକ ମନ୍ଦ ପରମ୍ଚରା ବା ସୋସିଆଲ ଇଭିଲ ଗୁଡ଼ିକ 
ବିଷୟରେ ଆମର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯଦି ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରାନଯାଏ, ତେବେ 
ଆମର ଗଣନତନ୍ତ ସୁଦୃଢ଼ ଭିଭି ନେଇପାରିବ ନାହିଁ । ଗଣତନ୍ତ୍ର ଯଦି ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନଧାରାରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ନହୁଏ ତେବେ ଏହା କୌଣସି ଭପସିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଅନ୍ୟ ଏକ ସ୍ଵୀକୃତ ଆଦର୍ଶ ' ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତା' 
ସଂପର୍କରେ ଏହା ବି କୁହାଯାଇ ପାରିବ । ଆମ ଦେଶର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁ 
ସବୁ ପ୍ରଥା ଓ ଅମାନବିକ ପରମ୍ପରା ରହିଛି ସେସବୁ ମଣିଷକୃତ ଓ ସେସବୁକୁ ଉନ୍ନତ ଶିକ୍ଷା 
ଦ୍ଵାରୀ ଦୂର କରାଯାଇପାରିବ । ସାମାଜିକ ଅନ୍ଯାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆମର ନାଗରିକ 
ସଚେତନତାର ସ୍ତରକୁ ମଧ୍ଯ ଶିକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ବୃଵି କରାଯାଇପାରିବ । ପ୍ରଚଳିତ ମନୁବାଦୀ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ବଦଳରେ ଏକ ମାନବବାଦୀ ବିକଳଛ୍ଥ ସଂ ସ୍କୃତିର ଉନ୍ନେଷ ଶିକ୍ଷା 
ଜରିଆରେ ରୂପ ନେଇପାରିବ । ଗୋଟିଏ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁମାନେ ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ 
ଦଳିତ ଓ ଉପେକ୍ଷିତ ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ଅଧ୍ୟକାର ପାଇଁ ସେମାନେ 
ଯେ ସଚେତନ ହେବେ ତା ନୁହେଁ, ନାଗରିକ ସମାଜର (ସିଭିଲ ସୋସାଇଟ) 
ସଚେତନତାର ସ୍ତର ଉନ୍ନତ ହେଲେ ଏସବୁ ଦୂର ହୋଇପାରିବ । ଏହି ପରିବର୍ଭନ ଏକ 
ଉନ୍ନତ ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଦେଇ ସମ୍ଭବ ହେବ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ସମାଜର ଗୁଣାତ୍ସକ ବିକାଶ ଓ ଅଭିଳଷିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ 

ସାଧନ ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥାର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ରହିଛି । ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଗୁଣାତ୍ସକ 

ମାନ ଉପରେ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ନୈତିକ ବିକାଶ ଅନେକାଂଶରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ । 

ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ଏକ ଦେଶର ଭବିଷ୍ୟତ ଶ୍ରେଣୀ ଗୃହରେ ହିଁ ଗଠିତ ହୋଇଥାଏ । 
© 
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ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ବନାମ ମାନସିକ ଦାସତୃ 


ମଣିଷ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଓ ବିଚାରଶୀଳ । ତେବେ ବିଚାରଶୀଳତା ଅନୁକୂଳ ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥାଏ । କିମ୍ବା ନିଜସ୍ଵ ଚିନ୍ତନ ଓ ଅନୁଶୀଳନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଚେତନା ଭିତରେ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା ପୁଷ୍ଠ 
ହୋଇଥାଏ । ଏଥୁପାଇଁ ମୁକ୍ତ ମନ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ । ମୁକ୍ତ ମନ ପୋଷଣ କରୁଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି କୌତୂହଳୀ ହୁଏ, ଜୀବନର ଘନଘଟାକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରେ ଓ ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଥାଏ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ 
ଧାରଣା ସକଳକୁ ଅକ୍ଟେଶରେ ବହୁ ବ୍ଯ୍ତି ବିଶ୍ଵାସ କରିଯାନ୍ତି । ସେମାନେ ମୁକ୍ତ ମନ 
ପୋଷଣ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । କୌଣସି ବିଚାରଶୀଳ ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଦୃଷ୍ଟିର ଅଭାବରେ 
ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ଭାବନା, ପରମ୍ପରା ଓ ରୀତି ନୀତିକୁ ବ୍ଯକ୍ତି ଧୁବ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିନିଏ । ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ପୂର୍ବ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି ମନେ କରେ, ଜୀବନର ସବୁ 
କିଛି କେଉଁ ଅଦୃଷ୍ଟ ଶକ୍ତିର ଇଙ୍ଗିତରେ ପରିଚାଳିତ ବୋଲି ମାନସିକତା ଆଣେ ଓ ସମାଜର 
ସକଳ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅଲଙ୍ଘ୍ୟ ବୋଲି ଧାରଣା ଆଣିଥାଏ । ପରିଣାମତଃ ଅଦୃଷ୍ଟ ପ୍ରତି ଭୟ ଓ 
ଜୀବନର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ମୁକାବିଲା ପାଇଁ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟ ବାହାରେ ସେ 
କୌଣସି ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ କଳିତ ଶର୍ତିର ଶରଣାପନ୍ସ ହୁଏ । ପୂଜା, ପ୍ରାର୍ଥନା, ଯଜ୍ଞ, ରିଷ୍ଟ ସାଧନ 
ଇତ୍ୟାଦି ବିଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ସେ ସହଜରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ ଓ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସ୍ତରରେ ଏସବୁକୁ 
ନିଜର ରକ୍ଷା କବଚ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେ | ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ପାଖରେ ନିଜକୁ ନ୍ୟୁନ 
ମନେ କରେ ଓ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ମଣିଷର ଉଦ୍ୟମ ଉପରେ ଆସ୍ଥା 
ରଖୁପାରେ ନାହିଁ । 


ବିଭିନ୍ନ ଦେଶର ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରୁ ଏହା ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ ଯେ କୌଣସି 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୂଲ୍ୟଚୟ ସମାଜରେ ଏତେ ଶାଘ୍ର ଗୃହୀତ ହୁଏ ନାହିଁ । ପ୍ରତି ସମାଜରେ 
ସଂସ୍କାର ପ୍ରୟାସୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସେମାନଙ୍କ ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ବହୁ ବିରୋଧର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଅନ୍ତି ଓ ଏପରିକି ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ସହ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କରେ 
ବିଜ୍ଞାନର ଆଦି ପର୍ବ କାଳରେ ବିଜ୍ଞାନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାରେ ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଶହୀଦ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


e୧୪୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ହୋଇଛନ୍ତି । ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଶିକାର ହୋଇଛନ୍ତି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ପ୍ରଚଳିତ 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରିବାରୁ ଓ ଧର୍ମର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ 
ପ୍ରଭାବ ରହିଥିବାରୁ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଏହାର ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିବା ସତ୍ୟାନ୍୍‌ଷୀ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗଣ ନାନା ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ସହ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତବର୍ଷର ସାମାଜିକ 
ବିକାଶଧାରାରେ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ବହୁ ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖନ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । 
ଯେଉଁମାନେ ସମତା, ମାନବିକ ଅଧୁକାର, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ ଓ ଗଣ ଶିକ୍ଷାର କଥା 
କହିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ସମାଜ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିନାହିଁ । ଜାତିଭିଭିକ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ 
ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ କର୍ମ ଜନିତ ସାମାଜିକ ବିଭାଜନ ଯେ ଏକ ଦୈବୀବିଧାନ ଏହି 
ମାନସିକତାରୁ ଯେକୌଣସି ସଂସ୍କାର ପ୍ରୟାସୀ ଭାବନାକୁ ସମାଜର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଉଚ୍ଚ 
ବର୍ଣ୍ଣର ଲୋକମାନେ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ଦାର୍ଶନିକ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ସଂସ୍କାରକମାନେ 
ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତକ ଓ ଏକ ନୂଆ ଦୁନିଆଁର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଆସିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଜର ପ୍ରଜ୍ଞାନ ଓ 
ଅନୁଶୀଳନ ଦ୍ଵାରା ମୁକ୍ତ ମନରେ ମାନବିକ ସ୍ପିତିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଥାନ୍ତି। ଅପର ପକ୍ଷରେ 
ସମାଜର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ସ୍ପିତାବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ଭନ ଚାହାଁଚ୍ରି ନାହିଁ ଓ ଯେକୌଣସି 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ପଦକ୍ଷେପକୁ ବା ଜ୍ଞାନର ବିକାଶକୁ ନିଜ ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ ମନେ କରିଥାନ୍ତି । 
ଏହା ଏକ ରୁଦ୍ଧ ମନର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଯାହାକୁ ଆମେ ମାନସିକ ଦାସତୃ କହିପାରିବା । 
ଅପରପକ୍ଷରେ ସମାଜର ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ମୁକ୍ତ ମନ ପୋଷଣ କରନ୍ତି ଓ ସାମାଜିକ 
ସ୍ତରରେ ସମତା ଓ ନ୍ୟାୟର ପ୍ରସାର ଚାହାଁନ୍ତି ସେମାନେ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର 
ବା୍ାଁବହ ହୁଅନ୍ତି । ତେବେ ସମାଜର ବିକାଶଧାରାଟି ହେଉଛି ମାନସିକ ଦାସତ୍ଵ ଓ ଏକ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ଭିତରେ ଏକ ସଂଘର୍ଷର କାହାଣୀ | କେବଳ ଯେ ଏକ ଯୁଗର 
ସଛ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ଏହି ସଂଘର୍ଷ ହୋଇଛି ତାହା ନୁହେଁ, ଏହା ପ୍ରାୟତଃ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି । ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ମାନସିକ ଦାସତୃ 
ଓ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ଭିତରେ ଦୃନ୍ଦ୍ରର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ! 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ଜୈବିକ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ 
ମଣିଷ ଯେପରି ଏକ ଉନ୍ନତ ପ୍ରାଣୀ ଭାବେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି ସେହିପରି ହଜାର ହଜାର 
ବର୍ଷର ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସଭ୍ଯ ଜୀବନ ଧାରାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ 
ହୋଇଛି । ଆଜି ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଛି ହଜାର 
ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶକୁ ବୁଝିବାର କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ ସାମର୍ଥ୍ୟ । ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶଧାରାରେ ମଣିଷ ଜାତି ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନନ କୌଶଳ ଓ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୪୧ 


ଅଧକାରୀ ହୋଇଛି ଓ ଯାହା କ୍ରମାଗତ ଭାବେ ପରିବର୍ବିତ ହୋଇଆସିଛି ତାହା ଯେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ ସମ ଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି 
ତାହା କୃହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ସମୟରେ କେତେକ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଭାବେ 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିବା ବେଳେ ଅନ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ନାନା ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଓ ସାମାଜିକ କ୍ଷୟଶୀଳତା ଭିତରେ ରହି ଆସିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିଭିନ୍ନ 
ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଯେ ସମାନ ସମାନ ଭାବରେ ନୈତିକ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ 
ହୋଇଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରା ଏକ ଜଟିଳ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଭିତରେ 
ନାନା ଧାର୍ମିକ, ରାଜନୈତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ଅର୍ଥନୀତିକ ପ୍ରଭାବ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛି । 
ଜୀବନର ଭୌତିକମାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ବା ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ସବୁ 
ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବା ସମସ୍ତ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏହା ସମାନ ଭାବେ ସଂଘଟିତ ହୋଇନାହିଁ । 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ କେତେକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବିକାଶର ପ୍ରକ୍ରିୟା ତୃରାନ୍ତିତ 
ହୋଇଥୂବା ବେଳେ ଅନ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡ ଅବିକଶିତ ହୋଇରହିଛି । ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ 
କେଉଁଠି ଉନ୍ନତ ଓ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ଦ୍ଵାରା ଏକ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନର ଅଧ୍ବକାରୀ 
ହୋଇଥବା ବେଳେ ଅପରପକ୍ଷରେ ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ବିପରୀତ ଦିଗରେ 
ନାନା କୁସଂସ୍କାର ଓ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ଭିତରେ କବଳିତ ହୋଇ ରହିଆସିଛନ୍ତି । ଯେଉଁ 
ସମାଜରେ ବିଚାରଶୀଳତା ଓ ତହିଁରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଜ୍ଞାନ ନୀତିବୋଧ ଓ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ 
ପରମ୍ପରା ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ତାହା ଏକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସମାଜର ସ୍ଵାକ୍ଷର 
ବହନ କରିଥିବା ବେଳେ ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଏହାର ବିପରୀତ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଯଥା ଅହେତୁକ 
ଭାବନା, ଅନ୍ଧ ବିଶ୍ଵାସ, ଧାର୍ମିକ ରୂଢ଼ିବାଦ, କେତେକ ପରମ୍ପରାକୁ ଜାବୁଡ଼ି ଧରିବାର ରୁଦ୍ଧ 
ମାନସିକତା, ପରିବର୍ରନ ବିରୋଧୀ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି ତାହା କ୍ଷୟଶୀଳ 
ହୋଇରହିଛି । 


ସାମାଜିକ ବିକାଶ ଧାରାରେ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ କୌତୃହଳୀ ହୋଇଛି, 
ନିଜର ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ପିତିକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି ସେତେବେଳେ ସେ ବିଜ୍ଞାନ 
ଆଡ଼କୁ ଯାଇଛି । ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଟି ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ରାର୍ରି ଭାବେ ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ ଧାରାରେ ବହୁ ପରେ ଆସିଛି । ଆଦିମ କାଳରେ ମଣିଷ ନାନା ସଂକଟର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହେବା ଭିତରେ ତାର ବୁବ୍ଧିର ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ଏହି ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା 
ସୋପାନ ପରେ ସୋପାନ କ୍ରମୋନୃତି ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଅଗ୍ନିର ବ୍ଯବହାର ହୁଏତ ବହୁ 
ଅତୀତରେ ମଣିଷ ପାଇଁ ସାମାଜିକ ଓ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଏକ ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଭନର 
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୧୪୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ସୂତ୍ରପାତ କରିଥୁବ | ସେହିପରି କୃଷି କରି ଜୀବନ ଧାରଣ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶଧାରାରେ ଏକ ମାଇଲଖୁଣ୍ଟ ହୋଇଥ୍‌ବ । ଫଳରେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ସ୍ଥାୟୀ 
ଭାବେ ଜୀବନଧାରଣ କରିବାର ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଦ୍ଵାରା ଭାଷା, ଲିପି, ସାହିତ୍ୟ, 
କଳା, ସଂଗୀତ, ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ, ନୀତିବୋଧ ଇତ୍ୟାଦି ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିବ । 
ମଣିଷର କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତା ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସା ଦେଇ ସମାଜର ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ଯକ୍ତି ବିଶେଷ 
ଭୌତିକ ଜୀବନଧାରାରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ପରିବର୍ରନର ସୂତୃପାତ କରିଥିବେ ତାର ପରିଣାମ 
ସ୍ଵରୂପ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଧର୍ମ ଧାରଣା, ରାଜନୈତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ, ଦାର୍ଶନିକ 
ଚିନ୍ତନ ଇତ୍ୟାଦିର ଅୟମାରମ୍ଭ ହୋଇଥିବ । ତେବେ ସଭ୍ୟତାର ଆଦି ପର୍ବରେ ଓ ଏକ 
କ୍ଷୁଦ ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ ଜଗତ ଓ ଜୀବନର ଅବବୋଧ ମଣିଷ ପାଇଁ ଅତି ରହସ୍ୟମୟ 
ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ ମନେ ହୁଏ । ସବୁକିଛି ଏକ ଅଦୃଷ୍ଟର ଇଙ୍ଗିତ ବୋଲି ଭାବିବା, ପ୍ରତି 
ପଦକ୍ଷେପରେ ଭୟ ଓ ନିରାପଦବିହୀନ ଅବସ୍ଥାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଭିତରେ କିଛି ଅଲୌକିକ 
ଶକ୍ତିର ଆରାଧନା କରିବା, ଏକ ରୁଦ୍ଧ ତଥା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନଧାରାରେ କେତେକ 
ଶୃଙ୍ଖଳାକୁ କଠୋର ଭାବେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଓ ରାଜତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ସୁଯୋଗ 
ଆସିବା ଦେଖାଯାଏ । ରାଜତନ୍ତ୍ର ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ ଧାରାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ଫଳରେ 
ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସୁଦୃଢ଼ ଭିଭି ନେଇଥିବା ମନେହୁଏ | ରାଜତନ୍ତ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଗ୍ରାମ୍ୟ 
ଜୀବନ, ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଶ୍ରମ ବିଭାଜନ, ଅତୀନ୍ଦିୟ ଅଲୌକିକ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ବାସ, 
ବହୁ ଦେବାଦେବୀ ପୂଜାରାଧନା ଇତ୍ଯାଦି ଭିତରୁ ସାମନ୍ତବାଦୀ ମାନସିକତା ମଧ୍ଯ ଆସ୍ତେ 
ଆସ୍ତେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଛି । ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସୁଦୃଢ଼ ହେବା ଫଳରେ ରାଜତନ୍ତ୍ର ଓ 
ସାମନ୍ତବାଦର ଭିର୍ତି ପଡ଼ିଛି । କୌଣସି ସନ୍ଦିକ୍ଷଣରେ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ କୌଣସି କୌଣସି 
କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବିଚାର ଦେଇ ଧର୍ମର ଯେଉଁ ଆବେଦନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ତାହା 
କାଳକ୍ରମେ ରାଜତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରି ଏକ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଆଲୋଡ଼ନ ଆଣିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । ଧର୍ମକୁ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ଆଦିମ ବା ଉପଜାତି 
ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂହତି ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି ଏବଂ ସମାଜରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯଚୟକୁ 
ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭିଭି ଦିଆଯାଇ ସେସବୁକୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ କରାଯାଇଛି । 
ତେବେ ଧାର୍ମିକ ଚେତନା ଯେତିକି ସୁଦୃଢ଼ ହୋଇଛି, ସମାଜରେ ରୂଢିବାଦୀ ମାନସିକତା 
ସେତିକି ସୁଦୃଢ଼ ହୋଇଛି । ପୂଚକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଶାସକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ପ୍ରଭୁତ୍ବ ବିସ୍ତାର କରିଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ ବିଭାଜନକୁ ଧାର୍ମିକ ଭିଭି ଦିଆଯାଇ ଏହାକୁ ଅଲଂଘ୍ୟ 
କରାଯାଇଛି ଓ ଏକ ଶୋଷକ -ଶୋଷିତ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଧର୍ମୀୟ ଅନୁମୋଦନ ନେଇ ସୃଦୃଢ଼ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୪୩ 


ହୋଇଛି । ସମାଜ କ୍ଷିଭିଭିକ ହୋଇ ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ପୂଜକ ଓ ଶାସକ ଗୋଷ୍ଠୀ କୃଷ କରିବାକୁ ହୀନ ମନେ କରିଛନ୍ତି ଯଦିବା ଜମିର ମାଲିକାନା 
ସେମାନଙ୍କ ହାତରେ ରହିଛି । ସେହିପରି ସମାଜର ଶୂଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିବା 
ଓ ଅସ୍ତୁଧାରଣ କରିବାରୁ ବିରତ ରଖାଯାଇଛି । ଧର୍ମ ଧାରଣାକୁ ନେଇ କେତେ କେତେ 
ପୂଜାପାର୍ବଣ, ପରମ୍ପରା, କର୍ମକାଣ୍ଡ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଓ ଏ ସବୁର ଏକ ଅତାହ୍ଦ୍ରିୟ ଭିଭି 
ରଖାଯାଇଛି । ସମାଜର ଶୁଦ୍ର, ଶ୍ରମଜୀବୀ, କାରିଗର ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖୁବାକୁ 
କେତେ କେତେ ସଂହିତା, ଶାସ୍ତ ରଚନା କରାଯାଇଛି । ସାମାଜିକ ବିଧ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ 
ଅଲଂଘନୀୟ କରିବାକୁ ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ସବୁ କିଛିକୁ ବିଧବ ନିର୍ଦିଷ୍ଠ କରିଛନ୍ତି ଓ କେତେ 
କେତେ ତାର୍ବିକ ଭାବନାର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ସ୍ବର୍ଗ-ନର୍କ, ପରଲୋକ, ଜନ୍ନାନ୍ତରବାଦ, 
କର୍ମଫଳ, ଅବତାରବାଦ, କଳିଯୁଗ, ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉଲଂଘନରେ ବର୍୍ଣଶଙ୍କର, 
ଜାତିଭିଭିକ ଦଣ୍ଡ ସଂହିତା ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ମାକୁ ସୁଦୃଢ଼ 
କରାଯାଇଛି । ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ସାମାଜିକ ଭାବଧାରାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ଆସିଥିବା 
ଏହି ସବୁ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତାର ପୁଟ ଦେଇ କେତେ କେତେ ସଂସ୍କୃତିପ୍ରେମୀ ସାମାଜିକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟର ଜୟଗାନ କରିଛନ୍ତି । 


ତେବେ ଗୋଟିଏ ପରିବର୍ଭନ ବିରୋଧୀ ସମାଜରେ ଅନ୍ଧ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଏତିହ, 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେ ନିତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ, ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଶାସନ ଯେ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ, ଇଶ୍ଵର 
ସମର୍ଥତ ସୁତରାଂ ଅଲଙ୍ଘନୀୟ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ରହିବା ସ୍ବାଭାବିକ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଯୁଗ ଯୁଗ 
ଧରି ଜନଜୀବନର ମର୍ମକୁ ଏପରି ଭେଦି ରହିଛି ଯେ ସେଥ୍‌ରେ ସହସା ପରିବର୍ଭନ 
ସହଜସାଧ୍ୟ ହେଉନାହିଁ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଯେତେ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟାୟ ଉପରେ ଆଧାରିତ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ମୂଳଭିଭି ଗୋଟିଏ ଧାର୍ମିକ ଚେତନା ଭିତରେ ରହିଛି । ମଣିଷ 
ପ୍ରକୃତିର ଦାସ, ତାର ବିଧୂବିଧାନ ଓ ଧାରା ପୂର୍ବ ନିର୍ବାରିତ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ମଣିଷର 
ସ୍ପିତି ଅତ୍ଯନ୍ତ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ସୁତରାଂ ଜୀବନର ଅସଲ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଏକ ପାରଲୌକିକ ପ୍ରାପ୍ତି ଏ 
ସବୁ ଭାବନାର ପ୍ରଭାବ ଆମ ଜନ ଜୀବନରେ ଅତି ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ରାଶି ରାଶି ଧାର୍ମିକ 
ସାହିତ୍ୟ, ନୂଆ ନୂଆ ଉପାସନା ପୀଠର ସୂୃଷ୍ଷିୟ ସମାଜର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଶିକ୍ଷିତ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଅହେତୁକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ବାବା ଓ ରହସ୍ୟମୟ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ହାତ ସଫେଇ 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଅଲୌକିକତା କହି ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ, 
ପାରଲୌକିକ ସ୍ମିତି ପାଇଁ ନାନା କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ପ୍ରବଚନ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚେତନାର ପ୍ରସାରର 
ଅଭାବ ପରି ନାନା କାରଣ ଦ୍ଵାରା ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ବାତାବରଣ ସର୍ବଦା ପ୍ରଭାବିତ 
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ହୋଇରହିଛି । ବସୁତଃ ରାଜନୈତିକ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ପରିବର୍ଭନ ଯେତେ 
ସହଜସାଧ୍ୟ ହୋଇଛି, ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର ବିକାଶ ଓ ସାମାଜିକ ବିପ୍ଲବ ସେତେ 
ସହଜସାଧ୍ୟ ହୋଇନାହିଁ । 


ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ଆଜି କେତେ କେତେ ଅଭିନବ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଚାଲିଛି । ଜ୍ଞାନର ବିସ୍ଫୋରଣ ହୋଇଛି, ପୃଥିବୀର ଦୂରତା କମିଯାଇଛି, 
ଉପଗ୍ରହ ସଂଚାର ଦ୍ଵାରା ଯେକୌଣସି ଅଂଚଳର ଲୋକ ଅନ୍ଯ ଭୂଖଣ୍ଡର ଲୋକ ସହିତ 
ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିପାରୁଛି । ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଭୂତପୂର୍ବ ସଫଳତା ମାନ ମିଳିଛି, 
ବିଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ୟରେ କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ ବହୁଗୁଣିତ ହୋଇପାରିଛି ଓ ମୋଟ ଉପରେ ଆଧୁନିକ 
ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରୀ ଜୀବନର ଭୌତିକମାନ ବଦଳି ଚାଲିଛି । କେବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ତୀବ୍ର ବେଗଗାମୀ ମହାକାଶ ଯାନ ମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ ଅନ୍ୟ ଗ୍ରହ ଓ ଉପଗ୍ରହ 
ବିଷୟରେ ସଠିକ୍‌ ତଥ୍ୟ ମିଳିପାରୁଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କରି ଉଚ୍ଚମାନର 
ଗବେଷଣା ଯୋଗୁଁ ଏସବୁ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଯେ ଯେକୌଣସି 
ବସୁନିଷ୍ଠ ତଥା ତଥ୍ୟ ଭିତ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ଯ ପଦ୍ଧତି ଏହି 
ନିଷ୍ଠର୍ଷ ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନର ପରିସର ଅଭୂତପୂର୍ବ ଭାବେ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରିଛି । ପ୍ରକୃତିର ଗୁଢ଼ 
ରହସ୍ୟକୂ ଉନ୍ମୋଟିତ କରିବାରେ ବା ସାମାଜିକ ଘଟଣା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାରେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ହିଁ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଅବଲମ୍ବନ ହୋଇଛି । ବିଜ୍ଞାନର କୌଣସି ତଥ୍ୟ 
ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଚରମ, ଚିରନ୍ତନ, ଶାଶ୍ବତ ବା ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତି ବା ସମାଜ ବିଷୟରେ କ୍ରମବର୍ିଷୁ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଭାବନା ସୃଷ୍ଷି 
କରିଥାଏ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଜରିଆରେ ପ୍ରତିଭାବାନ, ଅନ୍ତର୍ଦ୍ଧଷ୍ଠି ସଂପନ୍ନ ଓ ସୃଜନଶୀଳ 
ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ବୌବିକ ଦିଗନ୍ତକୁ ବିସ୍ତାର କରିଚାଲିଛନ୍ତି ଓ ଏହି ବିସ୍ତୃତି ଚେତନାର 
ଉତ୍ତରଣ ଘଟାଇ ପାରୁଛି । 


ବସ୍ତୁତଃ ମୁକ୍ତ ମନ ଜନିତ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ତା ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
ଚେତନାର ଭିଭି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଅଲୌକିକତା, ପାରଲୌକିକ ସଭା ଓ 
ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତିରେ ବିଶ୍ବାସ, ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଠବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତାର 
ପରିପନ୍ଛୀ । ଯେଉଁ ଭାବନା ସକଳ ମଣିଷର ମନକୁ ମୁକ୍ତ କରେ ନାହିଁ, ଅନୁସନଛଧିସ୍ଥାକୁ 
ମାରିଦିଏ ଓ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶରେ ଅନ୍ତରାୟ ହୁଏ ତାହା ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର ଅନୁକୂଳ 
ନୁହେଁ । ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଅଲଂଘ୍ଯ, ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା, ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୪୫ 


ବିଚାରକୁ ଭଶ୍ଵର-ନିଃସ୍ୃତ ଆପ୍ରବାକ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାରିବା, ମଣିଷର ସାମାଜିକ ମ୍ମିତି ପାଇଁ 
ଅତୀତର କର୍ମଫଳ ଦାୟୀ ବୋଲି ଭାବନା ଓ ଏକ ପରିବର୍ଭନ ବିରୋଧୀ ଦୃଷ୍ପିକୋଣକୁ 
ଜାବୁଡ଼ି ଧରିବା ଇତ୍ୟାଦି ବିଚାର ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳ ହେବା ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଆସିଛି । ସେଥରୁ ଯେଉଁ ସମାଜ ଯେତେ ଅଧୂକ 
ମୁକ୍ତ ତାହାର ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ସେତେ ଉନ୍ନତ ଅଥଚ ଯେଉଁଠି ସାମାଜିକ ମନସ୍ତର୍ଵ 
ଯୁଗ ଯୁଗର ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ ଅଭିଲିପ୍ତ ତାହାର ସାମାଜିକ ସ୍ପିତି କ୍ଷୟଶୀଳ । 


ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ବିଚାରଶୀଳତାର ସାର୍ବଭୌମତ୍‌କୁ ଏକ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର ଅଙ୍ଗ କୂହାଯିବାର କାରଣ ହେଉଛି ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ସାମାଜିକ ବିକାଶ ଓ ଭୌତିକ ପ୍ରଗତି ସମ୍ଭବପର ହୋଇଛି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇବା ଉଚିତ୍‌ ହେବ । ବିଜ୍ଞାନ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ 
ଓ ପରୀକ୍ଷଣର ଆଧାର ଉପରେ ଘଟଣାମାନକୁ ଶ୍ରେଣୀକରଣ କରି ନିୟମ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଆଏ । ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଭିତରେ ଏହା ନୀତି ନିରପେକ୍ଷ 
ହୋଇ କେବଳ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣୀୟ ସତ୍ୟ ଉପରେ ଏହାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କର ଅବତାରଣା 
କରିଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଭିତରେ କିନ୍ତୁ ନୈତିକ ଅଙ୍ଗୀକାରର ପ୍ରଶ୍ନ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସହ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନ-ଦର୍ଶନ ସଂପୂକ୍ତ । ବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜ୍ଞାନର ତୃରାନ୍ବିତ ବିକାଶ ଯଦି ସମାଜର ହିତସାଧନ ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ ନହୁଏ 
ତେବେ ତାହା ଯେ ଏକ ଭୟାନକ ସ୍ପିତି ଭିତରକୁ ମଣିଷ ସମାଜକୁ ନେବ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ 
ମନେ ହୁଏ | ସୁତରାଂ ମାନବିକତା ସଂପନ୍ନ ସୁଗୁଣ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ 
ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ମାନବ ଜାତିର ସାମୂହିକ କଲ୍ଯାଣ ଦ୍ଵାରା ପୃଥବୀରେ ଏକ ସୁଖ 
ଶାଚ୍ିମୟ ପରିବେଶ ଓ ସହୃଦୟ ବାତାବରଣ ଆସିପାରିବ । ତାହା ହିଁ ସକଳ 
ଜ୍ଞାନାନ୍ଷଣର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକା, ସନ୍ଧାସବାଦ, ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ବିଦ୍ଵେଷ, ଆଣବିକ ଅସ୍ତ ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ପ୍ରତିଦୃହିତାମୂଳକ ଗବେଷଣା ଇତ୍ୟାଦି ଅମାନୁଷିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟ ଓ ନ୍ୟାୟସଂଗତ ଜୀବନଧାରାର ପରିପନ୍ଛୀ । କାରଣ ଏସବୁ ସମାଜ ପାଇଁ 
ଅହିତକର । ଆଜିର ଜ୍ଞାନର ବିସ୍ଫୋରଣ ଯୁଗରେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ସୃଜନାତ୍ସକ 
"ଗବେଷଣା ଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵରେ ଏକ ନୈସର୍ଗିକ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇପାରେ । ଅଥଚ 
ଏସବୁର ଅପପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା ପୃଥିବୀ ପୃଷ୍ଠରେ ଅକଥନୀୟ ଯାତନା ଓ ପ୍ରଳୟଙ୍କର ପରିବେଶ 
ମଧ୍ଯ ଆସିପାରେ । ସୁତରାଂ ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ସହ ମାନବବାଦୀ ଚେତନାର 
ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଦ୍ଵାରା ମଣିଷ ଜାତିର ଶୁଭଙ୍କର ଭବିଷ୍ୟତର କଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରିବ । ଏହାକୁ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେନତାର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ଭାବେ ନିଆଯାଇପାରେ । 
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୧୪୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଯେପରି ବ୍ୟାପକତର ଅର୍ଥରେ ଏକ ମୂଲ୍ୟାଧାରିତ 
ଅଙ୍ଗାକାରବଦ୍ଧତାର ସୂଚନା ଦିଏ, ମାନବିକତାବୋଧ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି କେତେକ ନୈତିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗାର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ । ବ୍ୟନ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ମାନବିକ ଅଧକାର, ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ, ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା, ଶୋଷଣମୁକ୍ତ ଅର୍ଥନୀତି, ଗଣତାନ୍ତିକ 
ଚେନତା, ପାରିବେଶିକ ସଚେତନତା ଇତ୍ୟାଦି ମୂଲ୍ୟଚୟ ମାନବିକତାବୋଧ ଲକ୍ଷ୍ୟର 
ମହର୍୍‌ ପ୍ରତିପାଦନ କରେ । ଏଗୁଡ଼ିକ ଏଯୁଗର ସ୍ଵୀକୃତ ଆଦର୍ଶ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । ତେବେ ବିଡ଼ମ୍ବନାର ବିଷୟ ଗଣତାନ୍ତିକ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୁହ ହୁଅନୁ ବା ସମାଜବାଦୀ 
ରାଷ୍ଟ୍ରସମୂହ ହୁଅନ୍ତୁ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟାଧାରିତ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ ଜନମାନସରେ ପ୍ରସାର 
କରିବାକୁ ବଳିଷ୍ଠ ଭୂମିକା ନେଇପାରି ନାହାଁନ୍ତି । ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତାବାଦ, ସମତାଭିଭିକ 
ସମାଜ, ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଓ ସର୍ବୋପରି ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ 
ଏଯୁଗର ସାର୍ବଜନୀନ ଆଦର୍ଶ ହୋଇଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ସମାଜର ବାସ୍ତବ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଏସବୁ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ଯଥେଷ୍ଟ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ଧର୍ମୀୟ ଭାବପ୍ରବଣତା ଓ ଧର୍ମ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭିତରେ ବିଦ୍ଵେଷ ଜନିତ ସାମ୍ଭଦାୟିକତା ଏବେ ବି ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ଵ ଭିତରେ ବଳବତ୍ତର 
ରହିଛି । ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥବା ରାଷ୍ଟ୍ର ମାନଙ୍କରେ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ସାମନ୍ତବାଦ 
ନିଷ୍ଣଭ ହୋଇନାହିଁ । ବିଶ୍ଵ ଦୃଶ୍ଯପଟରେ ସାମ୍ରାଜ୍ଯବାଦ ନୂଆ ନୂଆ କଳେବର ନେଇ 
ଆତ୍ସପ୍ରକାଶ କରିବାରେ ଲାଗିଛି । ଶୋଷଣ ମୁକ୍ତ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଆର୍ଥକ ସମତା ମରୀଚିକା 
ମନେ ହେଉଛି ! 


~~ ~~ 


ସାମୁହିକ ସ୍ତରରେ ବା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବେ ସମାଜର ଏହି ସ୍ମିତି ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ବା 
ସ୍ର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ରହିବା ଏକ ଉନ୍ନତ ଚେତନାର ପରିପ୍ରକାଶ ନୁହେଁ । ବରଂ ସମାଜର 
ଅପସଂସ୍କୃତି ଓ କ୍ଷୟଶୀଳତା ପ୍ରତି ସଚେତନ ରହି ସେସବୁର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଆନ୍ତରିକ 
ଭାବେ ବ୍ୟଷ୍ଟିଗତ ବା ସଂଘବଦ୍ଧ ଭାବରେ ପ୍ରୟାସ କରିବା ଏକ ଉନ୍ନତ ଚେତନାର 
ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ନିଜ ଦେଶର ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ରହିଥିବା ଅହେତୁକ, ଅମାନବିକ ଓ ଅଗଣତାନ୍ତିକ ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ସଚେତନ 
ରହିଥଵବା ଓ ଏସବୁର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ସହାନୁଭୂତିର ହାତ ବଢ଼ାଉଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ 
ଯେ ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର ଅଧ୍ବକାରୀ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । 

ଆମ ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ କେତେ ସାଧୁ ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଧ୍ଵଜା ଉଡ଼ାଉଥୁବା 
ରହସ୍ୟବାଦୀ ବାବା ମାନେ କେତେ କେତେ ପ୍ରବଚନ ଦେଇ ଜନମାନସକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରୁଛନ୍ତି । ଇଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ, ପୁଜା ଆରାଧନା, ତପ, ଯୋଗ, ଧ୍ୟାନ ମାଧ୍ୟମରେ ଜୀବନର 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୪୭ 


ପୁରୁଷାର୍ଥ ବା ଲକ୍ଷ୍ୟସାଧନ ହେବ ବୋଲି ତରତ୍ତ ବଖାଣୁଛନ୍ତି । ଏହି ଭାବନାରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ନିଜର ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ଯ ତୁଳନାରେ ସେମାନଙ୍କ ଆଧ୍ଧାତ୍ତିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ପାଇଁ 
ଅଧକ ସଚେତନତା ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି । ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ଅନେକ ଉପାସନା ପୀଠମାନ ଗାଁ 
ଠାରୁ ସହର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗଢ଼ାଯାଉଛି ଓ କେତେ କେତେ ଦିଅଁ ଦେବତାଙ୍କର ଅଲୌକିକ 
କାର୍ଯ୍ୟର ସ୍ତୁତିଗାନ କରାଯାଉଛି । ଏପରିକି ରହସ୍ୟବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ନାନା 
ସଂଗଠନମାନ ଗଢ଼ିଉଠିଛି । ନାଗରିକ ସଚେତନତା, ପନ୍ଛଝାର ପବିତ୍ରତା ଓ ସାମାଜିକ 
ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ପରିବର୍ରେ ଦିଅଁ, ଦେବତା ଓ ବାବାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଅହେତକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । ନିଜର କ୍ଷମତା ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରି 
ଅନ୍ୟାୟ, ଦୁର୍ନୀତି ଦ୍ଵାରା ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ ଆତୃସାତ୍‌ ଇତ୍ଯାଦି ସମାଜରେ ଯେପରି ବ୍ୟାପକ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି ସେହି ଅନୁପାତରେ ବାବାବାଦ ଓ ପୂଜାପୀଠ ମଧ୍ଯ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ 
ଲାଗିଛି । ହୁଏତ କଳ୍ିିତ ଦିଅଁ ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରେ ପୂଜା କରିବା, ଜଳ ଢ଼ାଳିବା, ନାନା 
ବ୍ରତ ଉପବାସରେ ନିମଜିତ ରହିବା ଦ୍ଵାରା ମନସ୍ତା୍ତିକ ସ୍ତରରେ କାହାକୁ କିଛି ଶାନ୍ତି 
ମିନୁଆଇପାରେ, ତେବେ ଏହା ଯେ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମହତ୍ତ୍‌ ହୀନ ତାହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ । କୌଣସି କଳିତ ଦିଅଁ ଦେବତା ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ଓ ବିକାଶ କରାଇ ଦେବେ ନାହିଁ, 
ବରଂ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ଓ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଦ୍ଵାରା ସମାଜର ମଙ୍ଗ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରିବ । କାରଣ 
କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆରାଧନା ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ଯେତେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ ଏକ ସାଧୁତାପୂର୍ଣ 
ଜୀବନ ସେତିକି ମହର୍ତପୂର୍ଣ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ସରଳ ଓ ସତ୍ଜୀବନ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ, 
କାହାକୁ ଶୋଷଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ନିଜର ପରିଶ୍ରମ ଉପରେ ବଞ୍ଚନ୍ତି ଓ ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ 
ସାଧନ ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖନ୍ତି ସେହିମାନେ ହିଁ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର ଅଧକାରୀ ! 


ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ଅପେକ୍ଷା ମଣିଷକୃତ ମନ୍ଦରୁ ସଂସାରରେ ଅଧ୍ୂକ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଭରି ରହିଛି । ଆମ ସଂସାରରେ ବହୁ ଉଗ୍ରବାଦ ଓ ଶୋଷଣର ମୂଳଭିଭି ନାନା ଅହେତୁକ 
ଭାବନା ମଧ୍ଯରେ ନିହିତ ରହିଛି । ଜାତିଗତ, ଧର୍ମଗତ ଓ ଆଞ୍ଚଳିକ ଅହମିକାରୁ ଅନ୍ଯ 
ଜାତି, ଧର୍ମ ଓ ଅଂଚଳ ଉପରେ ବଳଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅକଥନୀୟ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶାର ଭାର 
ଲଦି ଦେଇଛନ୍ତି । ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟରୁ ଅନ୍ୟ ଦେଶକୁ ଶୋଷଣ 
କରାଯାଇଛି । ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଚେତନା ଅଭାବରେ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଜନଗଣ ସକଳ ବିଭବର 
ଅଧକାରୀ ହୋଇ ରହିବା ବେଳେ ଅଗଣିତ ମଣିଷ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦବଶା ଭିତରେ ବଞ୍ଚ ଆସିଛନ୍ତି । 
ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ଆସିଥିବା ବୈଚାରିକ କ୍ରାନ୍ତି ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଚେତନାକୁ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ କରିଥିଲେ 
ମଧ୍ୟ ଆମ ସଂସାରରେ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସ୍ଥାୟୀ କରିପାରିନାହିଁ । 
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୧୪୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଉପସଂ ହାରରେ ସସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ନାନା ଦିଗନ୍ତକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୁଥିଲେ ବି 
ସବଜନଶୀଳତା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା ଓ ମାନବିକତାବୋଧ ଏହାର କେତେକ ସର୍ବନିମ୍ନ 
ଆଧାର କହିଲେ ଅତ୍ୟୁଲ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ଚେତନାରେ ଏହି 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପରିପ୍ରକାଶ ଏକ ବୌଵିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ। 
ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଇଶ୍ଵର ଆରାଧନା ସଭ୍ଯ ଜୀବନଧାରାର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ନୁହେଁ 
ସେସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରମ୍ପରାଗତ ଚଳଣି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
ତେବେ ଯେଉଁ ବିଚାର ଓ ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ବୃଵି କରେ, 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଗତିଶୀଳ କରାଏ, ଚେତନାର ଉତ୍ତରଣ ଘଟାଏ, ତାହାକୁ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିର ଅଙ୍ଗ ବିଶେଷ ଭାବେ ନିଆଯାଇପାରେ । ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା 
ସଭ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର 
ସାଧାରଣ ଆବଶ୍ୟକତା ହେଉଛି ନାଗରିକ ଶୂଙ୍ଗଳା ଓ ସମାଜପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ।! ସେହିପରି 
ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଚିୟ ସମତାଭାବ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଜୀବନଧାରା ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେନତାର 
ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ । ପୁନଶ୍ଚ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷଚି, ମୁକ୍ତ ମନ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା 
ଏହି ଚେତନା ସହ ଓତଃପ୍ରୋତଃ ଭାବେ ସଂପୃକ୍ତ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଯାହା ଏହି ସବୁର 
ପରିପନ୍ଛା ତାହା ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଦାସତ୍ବର ପ୍ରତୀକ ! ମାନସିକ ଦାସତ୍ଵ ବିଚାରଶୀଳତାର 
ବିପରୀତ ଓ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ପ୍ରତିକୂଳ । ଏହା ମଧ୍ୟ ସକଳ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନ 
ଦର୍ଶନର ପରିପନ୍ତୀ । ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଓ ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଯେତେ ଅଧ୍ୂକ ପ୍ରତିଫଳିତ ସମାଜ ସେତିକି ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ ଅଥଚ 
ଯେଉଁ ସମାଜରେ ମାନସିକ ଦାସତୃର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଅଧକ ସେହି ସମାଜ ତୁଳନାତ୍ସକ ଭାବେ 
କ୍ଷୟଶୀଳ | 
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ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ : ଦିଗ ଓ ଦିଗନ୍ତ 


ସାଧାରଣ ପରିଭାଷାରେ ନାସ୍ତିକ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସମାର୍ଥବୋଧକ ଭାବେ ବ୍ୟବହୃତ 
ହେଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନାସ୍ତିକ ଶବ୍ଦର ଏକ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥ 
ରହିଥିବାରୁ ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ “ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ” ଶବ୍ଦକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର ବିଶ୍ଲେଷଣ ଓ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା ଏହି 
ପ୍ରବନ୍ଧର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ! ତେବେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଶବ୍ଦଟି ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ 
ସମୟରେ ନାନା ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାର ଯଥାର୍ଥ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ନେଇ କିଛି ଅସ୍ପଷ୍ଟତା ରହିବା ମନେ ହୁଏ । ସାଧାରଣତଃ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର 
ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେଉଁ ଭାବନା କୌଣସି ଏଶ୍ଵରିକ, ଅତିପ୍ରାକୃତିକ, ଅଲୌକିକ ବା 
ଦୈବୀ ଶକ୍ତର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ ।! ତେବେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଏହା 
ଏକ ମୌଳିକ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଅନେକ ସମୟରେ କୌଣସି ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସ, 
ପରମ୍ପରା, ସାମାଜିକ ପ୍ରଥା ବା ଭାବନାକୁ ବିରୋଧ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
କୁହାଯିବାର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବୁବ୍ଧିଜୀବୀ, 
ସଂସ୍କାରକ, ହେତୁବାଦୀ ଓ ଏପରିକି କେତେକ ମହାନ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ପ୍ରବୀଣ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିବାର 
ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଯେଉଁମାନେ ନିଜ ସମସାମୟିକ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ 
ଧାରଣା, ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ (ତାହା ଯେତେ ଅସତ୍ଯ, ଅନୈତିକ ଓ ଅହେତୁକ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ) ଅସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମଛଡ଼ା, ନାସ୍ତିକ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ପରି 
ଅସମ୍ମାନ ଜନକ ଭାଷାରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯିବାର ବହୁ ଉଦାହରଣ ଇତିହାସରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରୋଟାଗୋରାସ୍‌ (ଖୀ.ପୁ୪୮ ୫- 
୪୧୦) ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୁଲେ ବି ¬ “ ମଣିଷ ହିଁ ସବୁର ପରିମାପକ’ (Man is 
the measure of all things) ପରି ବିଚାର ଯୋଗୁଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି ଅସମ୍ମାନ 
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୧୫୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ପାଇଥିଲେ ଓ ଏଥେନ୍‌ସରୁ ବିତାଡ଼ିତ ହୋଇଥିଲେ ! ମହାନ ସତ୍ୟସନ୍ଧାନୀ ଦାର୍ଶନିକ 
ସକ୍ରେଟିସଙ୍କୁ (ଖୀ.ପୂ. ୪୭ ୦-୩୯ ୯) ସେହିପରି ଜଣେ ଧର୍ମ ବିରୋଧୀ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି 
ଅଭିଯୁକ୍ତ କରାଯାଇ ମୃତ୍ଯୁଦଶ୍ଡରେ ଦଣ୍ତିତ କରିବାର କାହାଣୀ ସୁବିଦିତ । ଭୂମାବାଦୀ, 
ନିଷ୍ଣାପ ଜୀବନର ଅଧ୍ବକାରୀ ଓ ରଖଷିପ୍ରତିମ ଚିଉ ଦାର୍ଶନିକ ବେନେଡ଼ିକଟ ସ୍ଥିନୋଜଚା 
( ୧ ୬୩ ୨-୧ ୬୭୭) କେତେକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାର ପାଇଁ ସାମାଜିକ ବାସନ୍ଦର ଓ 
ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଶରବ୍ଯ ହୋଇଛନ୍ତି । ବିଜ୍ଞାନ ଜଗତରେ ଏହି କାହାଣୀ ଅଧୂକ ଦୀର୍ଘ 
ଓ ମର୍ମାନ୍ତିକ । ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନର ଦୂଇ ଜନକ ¬ ଶରୀର ବିଜ୍ଞାନ ବା ଆନାଟୋମିର 
ଉତ୍ତାବକ ଆଣଖ୍ରିଆସ ଭେସାଲିଅସ୍‌ ( ୧୫ ୧୪-୧୫୬୪, ଫିନଲ୍ୟାଣ୍ଡ ଓ ଶରୀରରେ 
ରକ୍ତ ସଞ୍ଚାଳନର ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ବୁଝାଇଥବା ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନୀ ମାଇକେଲ ସର୍ଭେଟସ 
( ୧୫ ୧୧-୧୫୫୩, କେନେଭା)ଙ୍କୁ ଧର୍ମ ଓ ଲଶ୍ଵର ବିରୋଧୀ କହି ଜୀବନରେ ବହୁ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦିଆଯାଇଛି, କାରଣ ସେତେବେଳର ବିଚାରରେ ଶରୀର ଏକ ପବିତ୍ର ବସ୍ତୁ ଓ 
ଏହାର ବ୍ୟବଛେଦ ଏକ ଭଶ୍ଵର - ବିରୋଧୀ କାର୍ଯ୍ୟ । ଜ୍ଞାନ ଅସୀମ, ଅନ୍ତିମ ସତ୍ୟ କିଛି 
ନାହିଁ, ଧର୍ମଶାସ୍ତର ଜ୍ଞାନ ଅସତ୍ୟ ହେବା ସମ୍ଭବ ଭାବନା ଦେଇଥ୍‌ବାରୁ ଜର୍ଚ୍ଚ ବୃନୋଙ୍କୁ 
( ୧ ୫୪୮-୧୬୦୦, ଇଟାଲି) ସର୍ବସାଧାରଣରେ ଖୁଣ୍ଟରେ ବାନ୍ଧି ପୋଡ଼ି ମରାଯାଇଛି । 
ଭୂତର୍‌ ବିଜ୍ଞାନର ଜନକ ଜର୍ଜ ବୁଫୋନ (୧୭୦୭-୧୭୭୩, ଫ୍ରାନ୍୍‌) ପୃଥିବୀ 
ପରିବର୍ଭନଶୀନ, ପୃଥିବୀ ଉତ୍ପରିର ବହୁ ପରେ ପାହାଡ଼, ପର୍ବତ, ନଦୀ ଇତ୍ୟାଦିର ସୃଷ୍ଟି 
ବୋଲି କହିଥିବାରୁ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ ହୋଇଛନ୍ତି ! ଗାଲିଲିଓ ( ୧୫୬୪-୧୬୪୨, 
ଇଟାଲି) ପୃଥିବୀ ତୂର୍ଧାୟମାନ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ ସ୍ପିର ପରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦେଇଥିବାରୁ ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ 
ବିତାଇଛନ୍ତି । ଇତିହାସରେ ଏପରି ଅସଂଖ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । ଯେଉଁମାନେ ସଭ୍ୟତାର ପଥ 
ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଅବଦାନ ଯୋଗୁଁ ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଗୁଣୀତ୍ସକ 
ଜଢୀବନର ଅଭିବୃବ୍ଧି ଘଟିଛି ସେହିମାନେ ନିଜର ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ନାସ୍ତିକ ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରିତ ହେବା ବିଡ଼ମ୍ବନା କହିଲେ ଅତ୍୍ୟୁର୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଯୁରୋପୀୟ ନବଜାଗରଣ ଯୁଗ ପୂର୍ବରୁ ବା ବିଜ୍ଞାନର ଆଦିକାଳରେ ଧର୍ମ ଓ 
ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ଆଧାରରେ ଏହିପରି ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଅସହିଷ୍ୁତାର ପରିବେଶ ରହିଥୁଲା, 
ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡର କାହାଣୀ ମଧ୍ଯ ତା ଠାରୁ କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । ବ୍ରାହଣବାଦ, ଜାତିବାଦ ଓ 
ବର୍ଣ୍ଣବାଦର ଅସ୍ଵୀକାର କରି ସମାଜରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଲୋଡ଼ନ ଆଣିଥବା ବୌଦ୍ଧ 
ଧର୍ମ ପରି ଏକ ଗଣଧର୍ମକୁ ଭାରତରୁ ଲୋପ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଲା। ବିଶ୍ଵ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ 
ବସ୍ତୁବାଦର କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାର ଦେଇଥିବା ଓ ଏକ ଇହଜୀବନ -କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୫୧ 


ଦର୍ଶନର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଥୁବା ଚାର୍ବାକ ଓ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ କୃତିକୁ 
ଧ୍ଵଂସ କରାଯିବାର ଘଟଣା ଇତିହାସରେ ଘଟିଯାଇଛି । ଆଧୁନିକ ଗବେଷଣାରୁ ଯାହା 
ଜଣାପଡ଼େ ମାନବବାଦୀ ଓ ହେତୁବାଦୀ ଚିନ୍ତାନାୟକ ଚାର୍ବାକଙ୍କର କୃତି ସକଳକୁ ଧ୍ଵଂସ 
କରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କ ନାମରେ ନାନା ଅଶୋଭନୀୟ, ଅନୈତିକ ଓ ମିଥ୍ୟାର ଆରୋପ 
ଲଗାଯାଇଛି । ନିକଟ ଅତୀତରେ ମାତ୍ର ଦେଢ଼ ଶହ ବର୍ଷ ତଳେ ବିଟ୍ରିଶ ଶାସନ କାଳରେ 
ଜ୍ୟୋତିରାଓ ଫୁଲେଙ୍କ ( ୧୮ ୨୭-୧୮୯୦) ପରି ସଂସ୍କାରକ ଶୂଦ୍ର ଓ ମହିଳାଙ୍କର ଶିକ୍ଷା 
ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରିଥବାରୁ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ୍ରରେ ବହୁ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଶରବ୍ଯ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଭୀମରାଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଟ ବୁବିଜୀବୀ ଓ ସଂସ୍କାରକ ଜାତିପ୍ରଥା ଓ ସାମାଜିକ 
ଦାସତ୍‌ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରି କେତେକ କଟାକ୍ଷର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ 
ପରିବର୍ଭନ କରିବାର କାହାଣୀ ସୁବିଦିତ । ଏପରିକି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପରି ବିଶ୍ଵବନ୍ଦ୍ୟ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଯେତେବେଳେ ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି ସେତେବେଳେ 
ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ ଧ୍ଵଜାଧାରୀ ମଠାଧୀଶ ମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ବିରୋଧୀ ଓ ସଂସ୍କୃତି ବିରୋଧୀ 
ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ଇତିହାସରୁ ଖୋଜିଲେ ଏହିପରି ଅସୁମାରୀ ଘଟଣା ଦୃଶ୍ୟପଟକୁ 
ଆସିଥାଏ ।! ଯେଉଁମାନେ ଚିନ୍ତା ଜଗତର ବିପ୍ଲବୀ, ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ିର ବାର୍ରାବହ ବା 
ବିଶ୍ଵମାନବିକତାର ପ୍ରତିଭୂ ସେମାନେ ନିଜର ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା 
ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିବେଶର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାର ନାନା ଲୋମହର୍ଷଣ କାହାଣୀ ରହିଛି ଓ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମ ବିରୋଧୀ, ଇଶ୍ଵରବିରୋଧୀ, ସଂସ୍କୃତିବିରୋଧୀ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ କହି 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି; ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରକୃତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ ? ଏତିହାସିକ 
ଘଟଣା ଗୁଡ଼ିକର ଆବେଗାତୃକ ଆକ୍ଷେପକୁ ପରିହାର କରି ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର ଏକ ବସୁନିଷ୍ଠ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ ଭିତରେ ଏହା ଏକ ଆପେକ୍ଷିକ” ଶବ୍ଦ ଭାବେ ପରିଭାଷାରେ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟୟଟି ଆପେକ୍ଷିକ ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେ ଏହାର ଅର୍ଥ ଦୈବୀ (Divine), 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ (SUpernatural) ଓ ଇଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହିଁ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରୀୟ ସତ୍ତା ଓ ଦୈବୀବିଧାନ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ 
କରନ୍ତି ସେମାନେ ଆସ୍ତିକ ବା ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ! ଆସ୍ତିକତାବାଦର ପ୍ରଧାନ ଭାବନା ହେଉଛି 
ଇଶ୍ଵର ଓ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ । ଭଶ୍ଵର-କୈନ୍ଦିକ ଜଗଦ୍ଦୃ୍ି ଓ ଜୀବନଦୃଷ୍ଷି 
ହେଉଛି ଆସ୍ତିକତାବାଦୀ ଦର୍ଶନର ମୁଳଆଧାର । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଯେଉଁ ବିଚାର ଓ ଜୀବନ 
ଦର୍ଶନ ଏହାର ପରିପନ୍ଛୀ ତାହା ହେଉଛି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ! ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଏହି 
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୧୫୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ନକାରାତ୍ସକ ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେ ଏହା ଏକ ତାର୍ବିକ ଅବବୋଧ ଓ ଏହା ଆସ୍ତିକ 
ଦର୍ଶନକୂ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । 


ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟୟର ତାପୂୂର୍ଯ୍ୟ ଓ କ୍ରମବିକାଶକୁ ଏକ ଏତିହାସିକ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର କରିବାର ପରିଣାମରୁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଉପପତି ହୋଇଥବା ଜଣାପଡ଼େ । 
ନୃତାର୍ଵିକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ଏହା ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ 
କ୍ରମବିକାଶଧାରାରେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି । ବହୁ ଅତୀତରେ ବା ସଭ୍ୟତାର ଆଦିକାଳରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଲୋକମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଜଡ଼ବସ୍ତୁରେ ପ୍ରାଣସଭାର ଆରୋପ ମୂଳକ 
ସେସବୁକୁ ଆରାଧନା କରୁଥିଲେ ! ନିରାପଦ ବିହୀନ ଜୀବନ, ଭୟ ଓ ଅଜ୍ଞତା ଇତ୍ୟାଦି 
ନାନା ମନସ୍ତାର୍ଵିକ କାରଣରୁ ସଭ୍ୟତାର ପହିଲି ପର୍ବରେ ବିଭିନ୍ନ ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ଜଡ଼ସତ୍ତାବାଦ (msm) ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପୂଜାର ପରମ୍ପରା ରହିଥଲା । ଏହିପରି 
କ୍ରମବିବର୍ଉନ ଧାରାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଦିମ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ଏକ ଆଦିଦେବର 
ପରିକଛନା କରି ନିଜକୁ ଗୋଟିଏ ଗୋତ୍ରରେ ପରିଣତ କଲେ । ନିଜ ଗୋତ୍ରର ଏକ 
କାଛନିକ ଆଦି-ସଭାକୁ ଅମଗମାନ କରି ତାହାଙ୍କୁ ପୂଜା କଲେ ଏହି ବିଶ୍ବାସରେ ଯେ ନିଜ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ଦେବତା ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣିବେ ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ସହାୟକ ହେବେ । 
ଏହି ଭାବ ଧାରାକୁ ଏକଏକାଧି-ଦେବବାଦ (henotheism) କୁହାଯାଇଥାଏ ! 
ଏହାପରେ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ଅଗ୍ରଗତି ସହ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଯେ ଜୀବନର ଓ ପ୍ରକୃତିର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଭାଗ ଜଣେ ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଓ ତାଙ୍କର ଆରାଧନା ଦ୍ଵାରା 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଫଳତା ମିଳିପାରିବ । ସମାଜରେ ପୁରୁଷ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ଥିବା ବେଳେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ପୁରୁଷ ବୋଲି କଳ୍ପନା କରିବା ଓ ସମାଜରେ ନାରୀମାନଙ୍କର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୁବାବେଳେ ଏଶ୍ବରିକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଦେବୀ ଭାବରେ ଆରାଧନା କରିବାର 
କଳ୍ପନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ଏହି ଧାରାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେବଦେବୀଙ୍କର 
କଳ୍ପନା ସୃଷ୍ଟି ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଜ୍ଞାନ, ସଂପତି, ବିବାହ, ମୃତ୍ୟୁ, ନିର୍ମାଣ କଳା ଇତ୍ଯାଦି 
ଜୀବନଧାରାର ଘଟଣା ପାଇଁ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କର ପରିକଳ୍ପନା ଯେପରି କରାଗଲା ସେହିପରି 
ଅଗ୍ନି, ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ବର୍ଷା, ପବନ ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ଦେବାତର କଛନା 
କରି ପୂଜା ଆରାଧନା କରାଗଲା । ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ କିମ୍ବା ସୁଖମୟ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଦେବାଦେବୀଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ଲାଭ କରିବାକୁ ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଚି 
ହେଲା ଯାହାକୁ ବହୁ ଦେବବାଦ (polytheism) କହାଯାଏ । ତେବେ ସଭ୍ଯତାର 
କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ସମାଜ ଯେତେବେଳେ ସୁଦୃଢ଼ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା, ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୫୩ 


ଉତ୍ପରି ହେଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଆଲୋଡ଼ନ ଭାବେ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇ ସେ ଯୁଗରେ କେତେକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଭାବନାକୁ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥଲା । କାଳକ୍ରମେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଶହ ଶହ ବର୍ଷର ଅଭିବୃଦି ଓ ବ୍ୟବଧାନ ଭିତରେ 
ବୃହତ୍ତର ଭୂଖଣ୍ଡକୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ଏକ ବୃହତ୍ତର ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସଂହତି ସୃଷ୍ଟି କଲା । ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା (mଠnଠ- 
theism) ସମାଜରେ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କଲା । ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ 
ଜନିତ ଏକ ମାନବତ୍ବାରୋପୀ ଭତଶ୍ଵର (anthropomorphic) ଭାବନାର ଉଦ୍ରେକ 
ହେଲା । ଏହାନୁଯାୟୀ ଇଶ୍ଵର ଏକ ବ୍ଯକ୍ତି, ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତା ରହିଛି । ତେବେ ଇଶ୍ଵର 
ଏକ ଅସୀମ-ଶକ୍ତି, ଅସୀମ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅସୀମ -କରୁଣାର ବ୍ୟର୍ତି । ଧାର୍ମିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହେବାକୁ ଲାଗିଲା ଯେ ଇଶ୍ଵର ତାଙ୍କର ନିଜର ପ୍ରତିକୃତି ଓ ପ୍ରତିବିମ୍ବ 
ଆଧାରରେ ହିଁ ମଣିଷକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । କାଳକ୍ରମେ ଧାର୍ମିକ ପରିଭାଷାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଯେ ସେ ଏକ ପରମ-ସରା ଓ ସ୍ଵସ୍ପିତ (Self-exis- 
ent) । ସବୁ ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟ ଓ ସେ ସବୁର ଆଦିକାରଣ । ସବୁକିଛି ତାଙ୍କ ଉପରେ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ, ସେ କିନୁ କାହା ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ନୂହଁନ୍ତି । ସେ ଅନନ୍ତ ଓ ଶାଶ୍ବତ । ତାଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ସବୁକିଛି ପରିଚାଳିତ । ସେ କରୁଣାମୟ ଓ ପୂଜାଯୋଗ୍ୟ । 


ଧାର୍ମିକ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଵଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ନେଇ ନାନା ପ୍ରକାର କଳ୍ପନା କରାଗଲା ଓ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆଧାର କରି ଅସୁମାରୀ ସାହିତ୍ଯ, ଧର୍ମଗ୍ରଚ୍ଛ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ କାହାଣୀମାନ ସୃଷ୍ଟି 
କରାଗଲା । ଜୀବନର ସମସ୍ତ ଘନଘଟା ସହ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ସଂପକିତ କରାଗଲା ଓ ସମାଜର 
ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଅବଧାରଣାରେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରାଗଲା । 
କାଳକ୍ରମେ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା ଓ ଦର୍ଶନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜ୍ଞାନ ସତ୍ତା, ବୈଧତା, ନୈତିକତା, ନ୍ଯାୟ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଇତ୍ଯାଦି ମୌଳିକ 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ଗୁଡ଼ିକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଗଲା । ଦର୍ଶନରେ ତର୍କଶୀଳତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଲା ଓ 
ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର ବୌବ୍ଦିକ ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା, ସେହି ମାନଦଶ୍ଡରେ 
ଜୀବନ ଓ ଜଗତକୁ ଅବବୋଧ କରାଗଲା । ତେବେ ଭଶ୍ବର ଭାବନା ଧର୍ମ ଧାରାରେ ଓ 
ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରତ୍ୟୟ ହୋଇଥିବାରୁ ଦର୍ଶନର ପରିସରରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରାଗଲା । ବିଶେଷ କରି ଜଗତ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ସଂପର୍କ 
କ”ଣ ହୋଇପାରେ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ କେତେ କେତେ ତର୍ତ୍ରର ଉଦ୍ଭବ ହେଲା | କେତେକ 
ବିଶ୍ଵାସ କଲେ ଯେ ଛଶ୍ବର ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, କିନୁ ଭଶ୍ଵର ଜଗତକୁ ଏପରି ଜ୍ଞାନରେ ସୃଷ୍ଟି 
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୧୫୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


କରିଛନ୍ତି ଯେ ଏହା ଅନନ୍ତ କାଳ ପାଇଁ ସୁବ୍ୟବସ୍ମିତ ହୋଇଚାଲିବ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର 
ହେଉଛନ୍ତି ଜଗତାତୀତ ଓ ସକଳ ଅନୁଭୂତିର ଉର୍୍ବରେ । ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ଇଶ୍ବର 
ହେଉଛନି ଜଗତ ସହ ସର୍ବସମ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ହିଁ ରଶ୍ଵରଙ୍କର ପରିପ୍ରକାଶ । 
ଭଶ୍ଵର ପ୍ରାଣୀ, ଜୀବ, ବସୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଥିରେ ଅନ୍ତର୍ବର୍ଗୀ । ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ଇଶ୍ଵର ଉଭୟ 
ଅନ୍ତର୍ବର୍ଭୀ ଓ ବହିର୍ବର୍ଭୀ (manent and transcendent) ବୋଲି କଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ବ୍ୟକ୍ତ କଲେ ଯେ ଭଶ୍ଵର ଜଗତର ମାତ୍ର ନିମିତ୍ତ 
କାରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଅଣୁ ରୂପକ ଉପାଦାନରୁ ଜଗତର ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି । କୁମ୍ଭାର ଯେପରି 
ମାଟିରୁ ଘଟ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ ବା ସ୍ଵର୍ଣକାର ଯେପରି ସୁନାରୁ ହାର ନିର୍ମାଣ କରେ ଇଶ୍ଵର 
ସେହିପରି ଅଣୁରୁ ଜଗତକୁ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ଓ ଭୌତିକ ଅଣୁ ଉଭୟ 
ଶାଶ୍ବତ ଓ ସହ-ସନାତନ । ଅନ୍ୟ ଏକ ସିବ୍ଧାନ୍ତରେ ଇଶ୍ଵର ଶୂନ୍ଯରୁ ସବୁ କିଛି ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି ଓ ସେ ଯାହା ଚାହିଁଛନି ତାହା ଶୂନ୍ଯରୁ ଆପେ ଆପେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର ହିଁ ସନାତନ ଓ ଅନ୍ୟ ଯାହା ସବୁ ରହିଛି ସେ ସବୁ ଛଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଅ-ସନାତନ । ପୁନଶ୍ଚ ଅନ୍ୟ କେତେକ ବିଚାର କଲେ ଯେ ଶଶ୍ବର ହିଁ 
ହେଉଛନ୍ତି ଏକମାତ୍ର ସତ୍ତା, ଅନ୍ଯ ସବୁକିଛି - ଏପରିକି ପ୍ନଥବୀ - ମାୟା । କେବଳ 
ଅବିଦ୍ୟା ଯୋଗୁଁ ଆମେ ଇଶ୍ବର ବା ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଜଗତ ବୋଲି ବିଚାର କରୁଛୁ । ସୁତରାଂ 
ଇଶ୍ଵର ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଓ ତାଙ୍କର କୌଣସି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏହିପରି 
ନାନା ପ୍ରକାର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଭଶ୍ଵର ଓ ଜଗତର ସମ୍ଚନ୍ଧ ନେଇ ବୌଛିକ 
ବିକାଶଧାରାରେ ଆସିଥବା ଦେଖାଯାଏ । ମୋଟ ଉପରେ ଜଗତ ବା ପ୍ରାକୃତିକ 
ଘଟଣାବଳୀର କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ଲଶ୍ଵର ଓ ବିଶ୍ଵର ସମ୍ଚନ୍ଧ 
ନେଇ ନାନା ବିଶ୍ଵାସ ଓ କାଳ୍ପନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । 


ପୁନଶ୍ଚ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଦ୍ଵାରା ନାନା 
ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଗଲା | ବିଶେଷ କରି ମଧ୍ଯ ଯୁଗରେ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତଵକୁ ଯୁକ୍ତି ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କଲେ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେ 
ଯୁଗର ମାନସିକତାରେ ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍ତାବାଦ, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣବାଦ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟବାଦ ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ନାନା ତର୍କର ଅବତାରଣା କଲେ । ପ୍ରତ୍ୟୟସତ୍ତାବାଦ ଯୁକ୍ତିରେ 
କୁହାଗଲା ଯେ ଇଭଶ୍ଵର-ଭାବନାରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣିତ । ଭଶ୍ବର ଭାବନା ହେଉଛି 
ଯାହା ସ୍ବୟଂ ସଂପୂର୍ଣ । ଯଦି ଏକ ସ୍ଵବୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ତାର ସ୍ପିତି ନାହିଁ ତେବେ ସେ କିପରି 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ e୧୫୫ 


ସ୍ଵୟଂସଂପୂର୍ଣ ହେବେ ? ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣିତ । 
କାର୍ଯ୍ୟକାରଣବାଦ ଯୁକ୍ତିରେ ବିଚାର କରାଗଲା ଯେ ଜଗତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟ ବା 
ଘଟଣାର କାରଣ ରହିଛି । ଜଗତ ଯେହେତୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ତାହାର ମଧ୍ଯ ଏକ କାରଣ 
ରହିଛି ଓ ସେହି ଆଦି କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଇଶ୍ଵର । ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟବାଦ ଯୁକ୍ତିରେ ଏହା କୃହାଗଲା 
ଯେ ବିଶ୍ବ ପ୍ରକୃତିରେ ଆମେ ଶୃଙ୍ଖଳା, ଏକରୂପତା (ଧାଠ୮Mାty) ଓ ଗୋଟିଏ ପ୍ରାକୃତିକ 
କ୍ରମ (୮6୮) ଅବଲୋକନ କରୁ । ତେବେ ଏହି କ୍ରମ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳା ନିଶ୍ଚୟ କୌଣସି 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସଂସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି । ଏହିପରି ବିଚାରର କ୍ରମ ବିକାଶ ସହ ଛଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରାମାଣିକ ଭିଭି ଦେବାକୁ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଉଦ୍ଯମ ହେଲା । ଗୋଟିଏ 
ଯୁଗରେ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକ ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହେଉଥଲା ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଯେ 
ଏକ ଯୁକ୍ତସିଦ୍ଧ ଓ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଭାବନା ଏହି ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । 


ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର କ୍ରମ ବିକାଶ ଧାରାରେ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର ଗଭୀର ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରାଗଲା ଓ ଏହି ସବୁ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକ କିପରି ଅବୈଧ ଓ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ତାହା କାଳକ୍ରମେ 
ପ୍ରତିପାଦିତ ହେବାକୂ ଲାଗିଲା । ଗଭୀର ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଓ ତାର୍କିକ ଅନୁଶୀଳନ ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର ଅସାରତା ଓ ଅବୈଧତା ଜଣାପଡ଼ିବା ପରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ 
ଯୁକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ ବୋଲି ମତ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା । ଭଶ୍ଵର କେବଳ ଅନୁଭବର 
କଥା, ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତଃପ୍ରଜ୍ଞାରେ ଅନୁଭୂତ ହୁଅନ୍ତି, ସେ ଯୁକ୍ତିରେ ମିଳନ୍ତି ନାହିଁ ବୋଲି 
ଭାବନାର ପ୍ରସାର କରାଗଲା । ତେବେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତି ଏକ ମନସ୍ତାର୍ଵିକ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା । ବ୍ୟକ୍ତି ତାର ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ପରିବେଶରୁ ଯେଉଁ ସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ଲାଭ କରିଥାଏ 
ଓ ତାର ମନ ଯେଉଁ ସବୁ ଭାବାବେଗ ଦ୍ଵାରା ସର୍ଭବଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ ତାହାର ଅନୁଭୂତି 
ସେହିଭଳି ରୂପ ନେଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ବ୍ୟକ୍ରିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତିକୁ ଆଧାର କରି କୌଣସି 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ମତ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା । ବିଭିନ୍ନ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଓ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ । ସୁତରାଂ 
ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଓ ଆବେଗଜନିତ ଅନୁଭୂତି କୌଣସି ସତ୍ତା ବା ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ଭିରି 
ହୋଇନପାରେ ବୋଲି ମନୋବିଜ୍ଞାନ କାଳକ୍ରମେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲା । ସେହିପରି ଆଧୁନିକ 
ବିଜ୍ଞାନର କ୍ରମବର୍ିଷ୍ଟୁ ବିକାଶ ଧାରାରେ ପ୍ରକୃତିର ବହୁ ରହସ୍ଯ ଓ ଜୀବନର ଘନଘଟାକୁ 
ମଣିଷ ଜାଣିବାରେ ସମର୍ଥ ହେଲା । ପରିଣାମତଃ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ନେଇ ଯେଉଁ ସବୁ 
ଭାବନା, ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଜଗଦ୍‌ଦୃଷ୍ଟିର ବହୁ ପ୍ରଭାବ ଜନଜୀବନରେ ବିସ୍ତାର ଲାଭ 
କରିଥିଲା ସେ ନେଇ ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ସନ୍ଦେହର ଅବକାଶ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । 
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୧୫୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ସାମାଜିକ ସଂଗଠନ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ବିଚାରବୋଧ ସ୍ତରରେ 
ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରି ରହିଥିବା ଯୋଗୁଁ ଓ ଧାର୍ମିକ ଭାବନାରେ ଇଶ୍ଵର 
ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଭାବନା ହୋଇଥବା ହେତୁ ନୈତିକତା ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର -କୈନ୍ଦ୍ରିକ ହୋଇ 
ରହିଥୁଲା । ବିଭନ୍ଧ ସମାଜରେ ଏହି ଭାବନା ଦୃଢ଼ ଥଲା ଯେ ଇଶ୍ଵର ହିଁ ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ସଂସ୍ଥାପକ । ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଆସିଥାଏ 
ଓ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ବ୍ଯତୀତ ବ୍ଯକ୍ତିର ନୈତିକ ଚରିତ୍ରର କଳ୍ପନା କରାଯାଇନପାରେ । 
ନୈତିକତା, ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ମାନବିକ ଆଦର୍ଶଚୟ ଇଶ୍ବର-ସ୍ବୀକୃତ ଓ ଇଶ୍ଵର -ଆଧାରିତ । 
ତେବେ ସମାଜରେ କେତେକ ନୈତିକ ଅସଂହତିର ଚିତ୍ରରୁ (ଯଥା କେତେକ ଭଲ ଓ 
ସାଧୁ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକମାନେ ନାନା ଦୁଃଖ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ ଜୀବନ ବଞ୍ଚନି ଅଥଚ 
ଅନ୍ୟାୟୀ, ଅସାଧୁ ଓ ଦୂଷ୍ଟ ଲୋକମାନେ ଆନନ୍ଦ ଓ ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ଜୀବନକୁ ଉପଭୋଗ 
କରଚି ) ମଣିଷ ରଶ୍ଵରୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭିତରେ ଏହାର ନାନା ଚମକ୍ରାର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କଲା ! 
ସେ କଳ୍ପନା କଲା ଯେ ଏବେ ଯେଉଁମାନେ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟରେ କାଳାତିପାତ କରୁଛନ୍ତି ତାହା 
ସେମାନଙ୍କ ପୂର୍ବଜନ୍ନର ଅର୍ଜିତ ପାପ କର୍ମର ପରିଣାମ ଓ ସେହିପରି ଯେଉଁମାନେ ଭଲ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରି ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ କଷ୍ଠ ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ପରବର୍ଭୀ ଜୀବନରେ ନିଶ୍ଚୟ 
ସୁଫଳ ଲାଭ କରିବେ ! ଆତ୍କାର ଅମରତ୍ୃ, ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ, କର୍ମବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ଧାରଣାକୁ 
କେତେ କେତେ କାଛନିକ ପୁଟ ଓ ଯୌକ୍ତିକ ଆଧାର ଦେଇ ସମାଜର ନୈତିକ ଅସଂହତିକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଗଲା । ତେବେ ଯେଉଁ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମ 
ପରଜନ୍ସ ଇତ୍ୟାଦିର ଭାବନା ନାହିଁ ସେମାନେ ସ୍ଵର୍ଗ ନରକ, ବିଚାର ଦିବସ ପରି ସୁନ୍ଦର 
କାହାଣୀମାନ ସୃଷ୍ଟି କଲେ । କେତେକ ଧର୍ମଧାରାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରାଗଲା ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ତାର ଏକ ଆତ୍ସା ଏକ ଭିନ୍ନ ଜଗତରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିବ, ସୂଷ୍ଠିର 
ଅନ୍ତିମ ଦିବସରେ ଇଶ୍ଵର ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର କର୍ମର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବେ । ଯେ ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଛନ୍ତି ତାହାଙ୍କୁ ଚିରଦିନ ପାଇଁ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଓ ଯେ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି ତାହାଙ୍କ ଆତ୍ସାକୂ 
ଚିରଦିନ ପାଇଁ ନରକକୁ ପଠାଇବେ ! ଏହା ଫଳରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନ 
ହୋଇପାରିବ । ପୁନଶ୍ଚ ପୂକୃତିରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥିବା ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଯଥା ବନ୍ଯା, 
ବାତ୍ୟା, ଭୁକ ବା କୌଣସି ମହାମାରୀ ( ହଇଜା, ବସନ୍ତ, ପ୍ଲେଗ ଇତ୍ୟାଦି ମହାମାରୀରେ 
ଅତୀତରେ "ଅଗଣିତ ଲୋକ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡୁଥିଲେ ) ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମଣିଷର କୃତପାପର 
ଦୈବୀଦଣ୍ଡ ବୋଲି ଧାରଣା ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ନାନା ଭାବରେ ବଳବତ୍ତର ରହିଥୁଲା । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୫୭ 


ପୁନଶ୍ଚ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ କରାଗଲା ଯେ ମଣିଷର ଜୀବନ ସ୍ଵରୂପରେ 
ଦୁଃଖପୂର୍ଣ, ଦୁଃଖ ହିଁ ଜୀବନର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ ଓ ଦୁଃଖରୁ ତ୍ରାଣ କେବଳ ମୁକ୍ତି, 
ମୋକ୍ଷ ବା ନିର୍ବାଣ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ । ଇହ ଜୀବନ ଅପେକ୍ଷା ଏକ ଭିନ୍ନ ଜୀବନ ଓ ଜଗତର 
କେତେ କେତେ ଚମଜାର କଳ୍ପନା ମଣିଷକୁ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ସୁନ୍ଦର ସ୍ଵପ୍ନ ଯୋଗାଇଥୁଲା ! 
ଆତ୍କାର ସଦଗତି ପାଇଁ ଧର୍ମ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ନାନା ଞିପଚାରିକ କର୍ମକାଣ୍ଡମାନ 
ପୂଜକଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପରିବାରରେ ସଂପପକ୍ତ କରାଗଲା । 


ତେବେ ନୈତିକତା ଓ ଶଭଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ଭିତରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ 
ବହୁ ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ! ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ ବ୍ଯକ୍ତି ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ 
ଅଭିନିବେଶ ଲାଭ କରିବା ବେଶ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ ମନେ ହେଲେ ବି ଏହା କେବଳ ଏକ 
ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ଆବେଗ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ତେବେ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରୁ ପ୍ରେରଣା ପାଇପାରେ ଓ ନୈତିକ ପ୍ରେରଣାର ବହୁ ଉତ୍ସ ରହିପାରେ । 
ତେବେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ କୌଣସି ଭଶ୍ଵର (ଯଦିବି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ) 
ସମାଜ ବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଦେଇ ନାହାଁନ୍ତିୟ ବରଂ ସାମାଜିକ କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ଏକ 
ସୁଖପ୍ରଦ ଓ ଉନ୍ନତ ଜୀବନ ପାଇଁ ସେଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ନୈତିକତା, 
ଶିଷ୍ଟାଚାର, ସୌଜନ୍ଯତା ଇତ୍ଯାଦି ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ବଦଳିଛି ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ ବିଭିନ୍ନ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ । ସୁତରାଂ ସେଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭିଭି ନାହିଁ । 
ଜୀବନର ଅନୁଭୁତି, ଅନୁଭବ ଓ ବିଚାର ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଭଲଂ-ମନ୍ଦ, ଉଚିତ-ଅନୁଚିତ, 
ନ୍ୟାୟ-ଅନ୍ୟାୟ, ମାନବିକ-ଅମାନବିକ ଭାବନାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି । ସାଧୁତା, 
ସତ୍ୟବାଦିତା, ଭାତୃତ୍ଵ ଅହିଂସା, ପରୋପକାର, ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଇତ୍ୟାଦି ମୂଲ୍ୟଟୟ 
ଗୁଡ଼ିକ କୌଣସି ଶଶ୍ଵରୀୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ବୋଲି ଆମେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ନିଏ 
ନାହିଁ, ବରଂ ସେସବୁ ଏକ ସଭ୍ୟ ଓ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର ଆଧାର ବୋଲି ସେସବୁକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ । ସମାଜରେ ଶାରିପୂର୍ଣ ଓ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ଜୀବନଧାରଣ ପାଇଁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ବୋଲି ବିଚାରରୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି ଦିଆଯାଏ । ତେବେ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ 
ସକଳକୁ ଶଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅବିଶ୍ବାସ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ 
ମାନବବାଦୀଗଣ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଯେପରି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି ହୁଏତ କେତେକ ଇଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସୀ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଏସବୁକୁ ସେପରି ମୂଲ୍ଯ ଦିଅନ୍ତି । ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରି 
ଅନୈତିକ' ହେବା ଓ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉଦାସୀନ ରହି ଅତ୍ୟନ୍ତ ନୀତିବାଦୀ 
ହେବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠ ଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୂଥକ୍‌ ଭାବନା ଏହା 
ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ପ୍ରତିପାଦ୍ଯ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ । 
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୧୫୮ 


ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଧାର୍ମିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଜନିତ ଭଶ୍ଵରୀୟ ମାନସିକତାରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେବା ଦ୍ଵାରା ରାଜନୈତିକ ସ୍ତରରେ କିପରି ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ଚେତନାର ବିକାଶ 
ହୋଇଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ ! ସମାଜରେ ଇଶ୍ବର 
ଭାବନା ଜନିତ ଧର୍ମତନ୍ତ୍ରୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥା ରହିଥବା ବେଳେ ରାଜତନ୍ତ୍ର ଓ ସାମନ୍ତବାଦର ଯୁଗ 
ରହିଥିଲା । ରାଜତନ୍ତରେ ରାଜା ହିଁ ଥିଲେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ ଓ ତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅଙ୍ଗୁଳି 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ୍ଶ୍ଵରୀୟ ନିୟମର ଅବମାନନା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥୁଲା । ସେହି ଯୁଗରେ 
ସମସ୍ତ ଗଣନତନ୍ତ୍ରପ୍ରେମୀ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ବାରର ଦେଉଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ନାନା 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ସହିବାକୁ ପଡ଼ିଛି । ଯେଉଁଠି ଏବେ ବି ଧର୍ମତନ୍ତ୍ର ଜନିତ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ରହିଛି ବା ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ରହିଛି ସେଠାରେ ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ 
ନାଗରିକ ଅଧ୍ବକାର ନିମ୍ବ ସ୍ତରର ହୋଇରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗଣତାନ୍ତିକ ଚେତନାର ବିକାଶ 
ଦ୍ଵାରା ନାଗରିକ ଅଧ୍କାର, ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତାର ପରିବେଶ ଓ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିବାର ଅଧ୍ବକାର ଭଳି 
ଉନ୍ନତ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ଗଣତନ୍ତ୍ର କେବଳ ଏକ ଶାସନତାନ୍ତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ନହୋଇ ଯେଉଁଠି ଏକ ଜୀବନ ଧାରାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଛି, ସେଠାରେ ମାନବିକ 
ମୁଲ୍ୟଚୟ ସୁଦୃଢ଼ ଭିତ୍ତି ନେଇପାରିଛି । 


ଏହି ସବୁ ବୌଦ୍ଧିକ, ନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବର୍ଭନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
ଏକ ବିପ୍ଲବ ଭାବେ ଚିନ୍ତା ସ୍ତରକୁ ଆସିଲା । ଇଶ୍ଵରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର 
ଅବୈଧତା ଓ ଅସାରତା କାଳକ୍ରମେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହେଲା । ଧର୍ମତନ୍ତ୍ରୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଏବଂ 
ତଜଜନିତ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନସିକତାର କୁପ୍ରଭାବ ନେଇ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ଚେତନାର 
ବିକାଶ ହେଲା ତାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଚିନ୍ତା ଜଗତରେ ଦୃଢ଼ ଭିଭି ନେବାକୁ 
ଲାଗିଲା । 


ତେବେ ଅତୀତରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତାନାୟକ, ବୁଵିଜୀବୀ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ବିଚାରକମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ପରି ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ କହି ଅସମ୍ମାନିତ କରାଯାଉଥୂଲା ସଂପ୍ରତି 
ସେହି ସ୍ଥିତିରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏବେ ବି ଏକ 
ବିଚାରଶୀଳ ଭାବଧାରା ଭାବେ ସାଧାରଣରେ ଟୃହୀତ ହୋଇନାହିଁ । ବିଶେଷ କରି ଧାର୍ମିକ 
ମାନସିକତାର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଥବା ସମାଜ ମାନଙ୍କରେ ହେତୁବାଦୀ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନଙ୍କୁ 
ଧର୍ମର ତଥାକଥୁତ ପ୍ରବଭ୍ତାମାନେ ଅଙ୍ଗୁଳି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଥାନ୍ତି । ଜଣେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀର 
ଜୀବନଦର୍ଶନ ନକାରାତ୍ସକ, ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀମାନେ ନୈରାଶ୍ଯବାଦୀ, ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ବୃଦି ପାଉଥ୍‌ବା ଅପରାଧମୂଳକ ଘଟଣା ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ବିକାଶର କାରଣ ଇତ୍ୟାଦି ନାନା 
ଅଭିଯୋଗ ଏବେ ବି ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଓ ରୂଢ଼ିବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ କରିଥାନ୍ତି । ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୫୯ 


ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବା ଧାର୍ମିକ କଟ୍ଟଗରପନ୍ଛୀମାନେ ଗୋଟିଏ ସ୍ତରରେ ପରାଭବ ଅନୁଭବ କଲେ 
ଅନ୍ୟ ସ୍ତରକୁ ତାଙ୍କର ଯୁକ୍ତିକୁ ବଦଳାଇବା ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । “ ସବୁକିଛି 
ଭଶ୍ଵରକୃତ ବା ଭଶ୍ଵରୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ପରିଣାମ, ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ପୂର୍ବ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ, 
ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ବ୍ଯକ୍ତି ସବୁ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ପିତିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିପାରିବ, ଭଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ବାସରେ ମିଳିବେ ତର୍କରେ ନୁହେଁ” - ବିଶ୍ଵାସ ଗୁଡ଼ିକ ସମାଜରେ କାଳକ୍ରମେ ପରାଭବ 
ପାଇବା ପରେ ବା ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଓ ଅନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା ମିଥ୍ଯା ପ୍ରମାଣିତ ହେବା ପରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ନୂତନ ଅଭିଯୋଗର ସ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଉଠାଯାଏ । ସମାଜରେ ବିଶୁଙ୍ଖଳିତ 
ସ୍ପିତି ବା ଅପରାଧ ପ୍ରବଣତା ଏକ ଗମ୍ଭୀର ପ୍ରଶ୍ନ । ଏକ ଆଧୁନିକ ସମାଜରେ ସାମାଜିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାନା ଜଟିଳ ସ୍ପିତିର ସମ୍ମୁଖନ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟ, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, 
ଭୟଙ୍କର ପ୍ରତିଯୋଗିତା, ଏକାକୀତ୍‌ବୋଧ, ପରିବରିତ ବ୍ୟସ୍ତବହୁଳ ଜୀବନଶୈଳୀ, 
ବିଳାସପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ପାଇଁ ଅହେତୁକ ଆଗ୍ରହ ଇତ୍ୟାଦି ନାନା କାରଣରୁ ସମାଜରେ ଅପରାଧ 
ପ୍ରବଣତା ବ୍ଵଦ୍ଧି ପାଉଛି । ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନ ଧାରାର ପରିଣାମରୁ ଯେ 
ସାମାଜିକ ବିଶୂଳ୍ଖଳା ଉଦ୍ଭବ ହେଉଛି ତାହା ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ବରଂ ସାଂପ୍ରତିକ 
ଦୃଶ୍ଯପଟରେ ଯେଉଁ ସନ୍ଥାସବାଦ ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାବାଦର ବିକାଶ ହୋଇଛି ତାହାର 
ମୂଳ ପ୍ରେରଣା ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାରୁ ହିଁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ପଲ୍ଲବିତ ହୋଇଛି । ଧାର୍ମିକ ଉଗ୍ରବାଦ 
ଓ ମତାନ୍ଧତା ପାଇଁ ସମାଜ ବିଭାଜିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି, ସକଳ ମାନବିକ 
ସମ୍ଭେଦନଶୀଳତାର କ୍ଷୟ ହେଉଛି ଓ ଅସହିଷୁୁତାର ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ଧାର୍ମିକ 
ଉଗ୍ରବାଦ ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ମାନସିକତା କିପରି ଅମାନବିକ ପଶୁତ୍ଵରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେଉଛି 
ତାର ବହୁ ବାସ୍ତବ ପ୍ରତିଫଳନ ସାଂପ୍ରତିକ ସମାଜରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳୁଛି । ଧର୍ମ ପରିବର୍ରେ 
ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତା ଯେ ସଭ୍ୟ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ଏହା ହିଁ ସଭ୍ୟତାର ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଭାବେ ଅନ୍ତତଃ ଚିନ୍ତାସ୍ତରରେ ସ୍ଵୀକୃତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ 
ମାନ ବବାଦୀମାନେ ଯେଉଁ ମାନେ ପ୍ରାୟତଃ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବା ଅଞ୍ଞେୟତାବାଦୀ 
( agnostic ) ସେମାନେ ହିଁ ସଭ୍ୟତାର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ଓ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର 
ପ୍ରବକ୍ତା । ବୁଦ୍ଧ କନଫୁସିଅସ୍‌, କାର୍ଲମାର୍କସ୍‌ଟ ସିଗମଣ୍ଡ ଫ୍ରଏଡ଼, ବର୍ଟାଣ୍ଡ ରସେଲ ଇତ୍ୟାଦି 
ଚିନ୍ତାନାୟକ ମାନଙ୍କର ସଭ୍ୟତା ପ୍ରତି ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁସ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ରଶ୍ଵର-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜଗଦ୍‌ଦୃଷ୍ଟି ସାଂପ୍ରତିକ ବୌଦ୍ଧିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅପାଂକ୍ତେୟ ! 
ଜଗତ୍ର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ସୃଷ୍ଟି ତନ୍ତ ଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ପ୍ରାଚୀନ 
ଲୋକମାନଙ୍କର “ଆଶ ମା କାହାଣୀ” ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଓ 
ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଜଗତ ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରୁଛି 
ତାହା ସହିତ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହି ନାହିଁ । ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରକୃତିବାଦ, 
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୧୬୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଦ୍ରବ୍ୟଶକ୍ତି-ସଂରକ୍ଷଣ-ନିୟମ ଜନିତ ଭୌତିକବାଦ ପରି ସିଦ୍ଧାଚମାନ ସକଳ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଘଟଣା, ବସ୍ତୁ ଓ ଜୀବନର ଉପ୍ପରି ନେଇ ଏକ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଣ ଓ ତଥ୍ୟାଧାରିତ ପ୍ରକଳ୍ପ 
ଦେଇପାରୁଛି । ଜଗତରେ ଅନେକ ରହସ୍ଯ ରହିଥିଲେ ବି ମଣିଷ ତାର ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ତା ଓ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଜନିତ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ପଦ୍ଧତି ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା ବହୁ ଘଟଣାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରିପାରୁଛି । ପ୍ରକୃତିର ବିଶାଳତା ଓ ଜଟିଳତା ସତ୍ତ୍ବେ ପ୍ରକୃତି ମଣିଷ ପ୍ରଜ୍ଞାର ବହିର୍ଭୂତ 
ହୋଇ ରହିନାହିଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନର ବିକାଶ ସହିତ ଦର୍ଶନ ସମତାଳ ରକ୍ଷା କରି ଏହା 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ଅନୁଶୀଳନ ଜନିତ ତାର୍କିକ ନିୟମ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାରେ 
ଲାଗିଛି । ଜଗତ ସଂପର୍କରେ କାଳ୍ପନିକ ତାର୍ଵିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ଲଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଟି କରିବା 
ଦର୍ଶନର ଆଭିମୁଖ୍ୟରୁ ଅପସରି ଯିବାକୁ ଲାଗିଛି । ସେହିପରି ଜୀବନର ଘନଘଟା, ଦୁଃଖ ଓ 
ମନ୍ଦକୁ ଦୈବୀ ଅଭିଶାପ ବୋଲି ମଣିଷ ଗ୍ରହଣ କରୁନାହିଁ ବରଂ ନିଜର ଜ୍ଞାନ, ଅନ୍ଵେଷଣ 
ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସା ଆଧାରରେ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ପିତିକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରୁଛି । ତା'ର 
ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ବହୁ ଦୂରାରୋଗ୍ୟ ବ୍ଯାଧୂର ଚିକିତ୍ସା ବାହାର କରିପାରିଛି । ଅନେକ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବିପଦରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରି ପାରୁଛି ଓ ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବକୁ 
ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗ୍ରାମରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବାରେ ଲାଗିଛି । 


ଆସ୍ତି କତାବାଦୀ ମାନସିକତାର ଏକ ବଦ୍ଧମୂଳ ଧାରଣା ରହିଛି ଯେ ଜୀବନର 
ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ଓ ଇଶ୍ଵର ଅବିଶ୍ବାସ ଦ୍ଵାରା ଏକ ମହତ୍ତର 
ଜୀବନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଧର୍ମକୈନ୍ଦ୍ରିକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶରୁ ଏହି 
ପ୍ରକାର ଏକ ମନସ୍ତତ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଏହା ସହିତ ସମାଜର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଓ ପ୍ରତିଭାବାନ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଜୀବନଶୈଳୀ ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତମୂଳକ ହୋଇଯାଉଛି । ତେବେ 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୁଏନାହିଁ । ବରଂ 
ଏକ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ଉବ୍ୟ ଓ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବବୋଧ, ସମ୍ଭେଦନଶୀଳତା , 
ସତ୍ୟ-ନ୍ୟାୟ-ନୈତିକତା ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା ଓ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆଧାରରେ 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ବୃଵି ହୋଇଥାଏ । ଏସବୁ ସହିତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ ବା ଇଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସର ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । ତେବେ ଧର୍ମ ବା ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ ଏହି ପ୍ରେରଣା ମିଳୁ ବା 
ଅନ୍ୟ ସ୍ତରରୁ ଏହି ଅଭିନିବେଶ ମିଳୁ ତାହା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ହେଉଛି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଆଚରଣ ଓ ଦାୟିତ୍ବବୋଧ | ଯେଉଁଠି ଧର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମହତ୍ତର 
ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ ସେଠାରେ ଧର୍ମ ମାନବିକତାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ । ଅଥଚ 
ଯେଉଁଠି ଧର୍ମ ଏକ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ଓ ମୌଳବାଦର ଭାବନା ଆଣେ ସେଠାରେ ତାହା 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍େଷର ରୂପ ନିଏ । ବିଡ଼ମ୍ବନାର ବିଷୟ ଆମ ସଂସାରରେ ଅତୀତରେ ଓ 
କେତେକ ସମାଜରେ ଏବେ ମଧ୍ଧ ଧର୍ମ ଖ୍ୁଶ୍ମଷୋକ୍ତ ଦିଗ ସହ ଅଧକ ଜଡ଼ିତ ହୋଇରହିଛି । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୬୧ 


ଉପସଂହାରରେ ଏହା କହିବା ଉଚିତ୍‌ ମନେ କରୁଛି ଯେ ଆସ୍ତିକତାବାଦୀ ଦର୍ଶନର 
ଅହେତୁକତା ଓ ସେହି ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାର ନାନା ଅନିଷ୍ଟକର ପରିଣାମରୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦଶନ ଓ ଜୀବନଧାରାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନସିକତାର 
ଆଧାର ହେଉଛି ମୁକ୍ତମନ, ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ହେତୁବାଦ ଜନିତ ବିଚାରଶୀଳତା । 
ପରିଣାମତଃ ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଆଧାର । କହିବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ 
ଯେ ଏହି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯୋଗୁଁ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମ ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି ଓ 
ମଣିଷ ଏକ ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରୁ ନାନା ସୋପାନ ଦେଇ ଏକ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ ସ୍ପିତିକୁ 
ଆସିପାରିଛି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ ସର୍ବର୍ଦା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଇଆସିଛି ଓ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନକୁ ବୃଵି କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ଏହା 
କୌଣସି ଭିନ୍ନ ଜଗତର କାଳ୍ଚନିକ ଚିତ୍ର ବା ମୁକ୍ତି ମୋକ୍ଷ, ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତିର କଥା କହି ନାହିଁ 
ବରଂ ଏହି ଜୀବନକୁ ଓ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ମହତ୍ତର ଓ ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା 
ଦେଇଛି । ପରିଣାମତଃ ଏକ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଧାରା ଏହାର ଅନ୍ତଃସ୍ବର 
ହୋଇରହିଛି । - ଧର୍ମ, ରଶ୍ଵର ବ୍ଯକ୍ତିର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅବିଶ୍ଵାସର କଥା, ଏହା 
ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ବୃହତ୍ତର ବିଶ୍ବଦୃଷ୍ଠି ପାଖରେ ଅପାଂକ୍ତେୟ ଓ ଅର୍ଥଶୂନ୍ୟ । ଯେହେତୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଆସିଛି ଏହା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଧ୍ୂକାର, ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ସମ୍ମାନଜନକ ଜୀବନଧାରାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ବୂରଭି, ଜାତି, ଧର୍ମ, ଭାଷା, ଜାତୀୟତା ନିର୍ବିଶେଷରେ ସମ୍ମାନର 
ଅଧକାରୀ ଓ ସମ୍ମାନର ସହ ବଞ୍ଚବା ତାର ଏକ ମୌଳିକ ଅଧୂକାର । ପରିଣାମତଃ ଏହା 
ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନ ଶୈଳୀ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସହ ସମତାଳଯୁକ୍ତ । ପୁନଶ୍ଚ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର 
ସବିଶେଷ ଆବେଦନ ହେଉଛି ଯେ ମଣିଷ ହିଁ ତାର ଭବିଷ୍ୟତାର ନିୟନ୍ତା । ମଣିଷ ନିଜ 
ଉଦ୍ୟମରେ ଓ ସାମୁହିକ ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା ଜୀବନ ଓ ସଂସାରକୁ ସୁନ୍ଦର କରିପାରିବ । ସଂସାରରେ 
ଯାହା କିଛି ସୁନ୍ଦର ପରିବେଶ ଆସିଛି ତାହା ମଣିଷ ହାତର କରାମତି ।! ଶିକ୍ଷା, ସତ୍ୟତା, 
ସଂସ୍କୃତି, ନୈତିକତା ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ମହତ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ନାନା ସ୍ତର ଦେଇ ମଣିଷର 
ଚେତନାରୁ ବିକଶିତ ହୋଇଛି । ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ମଣିଷକୁ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ୁୁ ଭାବେ 
ବିଶ୍ଵାୟନ କରିବାରେ ଲାଗିଛି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ମାନବ ସତ୍ତାକୁ କ୍ଷୁଦ୍ରତମ 
ବେଷ୍ଟନୀ ବା ପରିଧୂଠାରୁ ମୁକ୍ତ କରି ତାକୁ ବିଶ୍ଵ ଦୃଷ୍ି ଦେବାରେ ଲାଗିଛି । ମଣିଷର ଏହି 
ଉର୍ଶ୍ାୟନ ଓ ମାନବସତ୍ତାର ଏହି ବିଶ୍ଵାୟନ ହେଉଛି ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର 
ଅବଦାନ । 
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ସଭ୍ୟ ଜୀବନଦ୍ଷ୍ଢି : ଏକ ବିହଙ୍ଗାବଲୋକନ 


ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ମାନଦଶ୍ତରେ ଜୀବନର ଉପ୍ପରି ପରଠାରୁ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର 
ଜୈବିକ କ୍ରମ ବିବର୍ଗନ ଦେଇ ମଣିଷର ଉତ୍ତବ ପ୍ରାୟ ଏକ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷ ତଳେ ପୃଥୁବୀ 
ପୃଷ୍ଠରେ ହୋଇଥୁଲା । ପୁଣି ଏକ ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରୁ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର କ୍ରମ ବିକାଶ 
ଦେଇ ମଣିଷ ମାତ୍ର ପାଞ୍ଚ ଛଅ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବେ ବାସ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ସେହିଠାରୁ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପର୍ବ ଆରମ୍ଭ ହେଲା |! ତେବେ ମାତ୍ର ତିନି ହଜାର ବର୍ଷ 
ହେବ ବିଭନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିବା ସଭ୍ୟତାମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ କେତେକ ଏତିହାସିକ 
ତଥ୍ୟ ଆମେ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଛେ । ତା ପୂର୍ବର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ପ୍ରାଗ୍‌ ଇତିହାସ, 
ଯାହା ବିଷୟରେ ସଠିକ୍‌ ଭାବେ ଏତିହାସିକ ତଥ୍ୟ ଦେବା ପ୍ରାୟତଃ ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ । 
ସଭ୍ୟତାର ଆରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ମଣିଷ ଅଗ୍ନିର ବ୍ୟବହାର ଜାଣିଲା, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ସେ ହିଂସ୍ର 
ଜନ୍ତୁଙ୍କ ଠାରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ହାସଲ କଲା । ଅଗ୍ନିକୁ ଦେବତା ମନେ କରି 
ପୂଜା କରିବାର ବହୁ ପରମ୍ପରା ଏବେ ବି ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ରହିଛି । କାଳକ୍ରମେ 
ମଣିଷ ଭାଷା କହିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭ କଲା, ତେବେ ମଣିଷ ଭାଷା କେବେ କହିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭ କଲା, ତାହା ନିର୍ଦଦିଷ୍ଠ ଭାବେ କହିବା ସମ୍ଭବ ନହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଯେ 
କାଳକ୍ରମେ ହାସଲ କରିଛି ଏହା ମନେ ହୁଏ | ଏହା ପରେ ସେ ସମ୍ଭବତଃ କେତେକ 
ପଶୁଙ୍କୁ ଗୃହପାଳିତ କରି ଶିଖଲା । ତାପରେ କୃଷିର ଉଦ୍ଭାବନ ହେଲା ଓ କୃଷିର ଉଦ୍ଭାବନ 
ପରଠାରୁ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାର ପ୍ରୟାସ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ! ପୂଥଵବୀର ବିଭିନ୍ନ 
ଅଂଚଳର ନଦୀକୂଳ ମାନଙ୍କରେ ପ୍ରାୟ ପାଞ୍ଚ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ଗ୍ରାମୀଣ ସଭ୍ୟତା ଗଢ଼ି 
ଉଠିଥିଲା । 


ମଣିଷର ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟତା ଯୋଗୁଁ ମଣିଷ 
ଗୋଷ୍ଠୀଜୀବନ ଯାପନ କରି ଆସିଛି । ଜୀବ ଜଗତରେ ମଣିଷ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାରଣ ସେ ଭାଷା 
ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ସମର୍ଥ, ଆତ୍ସସଚେତନ ଓ ପ୍ରକୃତି ତଥା ପରିବେଶକୁ ଅବବୋଧ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୬୩ 


କରି ଜୀବନର ମାନକୁ ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ସତତ ପ୍ରୟାସୀ । ତେବେ ମଣିଷର ମସ୍ତିଷ୍ 
ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ବିକଶିତ ହେଲେ ମଧ୍ଧ ପ୍ରାଣୀ ଜଗତରେ ଗୋଟିଏ ଶିଶୁ ଜନ୍ମ ହେବାର 
ମାତ୍ର କେତୋଟ ଘଣ୍ଟା ବା ଦିନ ପରେ ନିଜକୁ ପରିବେଶ ସହ ମିଶାଇ ବଞ୍ଚବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଥାଏ । କିଚୁ ମଣିଷ ଶିଶୁ ବହୁ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅସହାୟ ହୋଇ ଅନ୍ୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରିଥାଏ । ପରିବାର, ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ବୃହତ୍ତର ପରିବେଶ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି 
ସେ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥାଏ । ଏତିହାସିକ ଓ ନୃତାର୍ବିକ ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ଏହା ମଧ୍ଯ 
ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପାରିବାରିକ ଜୀବନରୁ ଦଳ, ଗୋଷ୍ଠୀ, 
କ୍ଷୁଦ୍ର ରାଜ୍ୟ, ଦେଶ ଓ ଆଧୁନିକ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ଭାଷା, ଭାବନା, ଚଳଣି, ପରମ୍ପରା, ରୁଟିବୋଧ, ସଂସ୍କୃତି ଇତ୍ଯାଦିର ବହୁ 
ପ୍ରଭାବ ଦ୍ଵାରା ବ୍ଯକ୍ତି ଗଢ଼ି ଉଠିଆାଏ ଓ ନିଜର ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିକୁ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ କରିଥାଏ । ଏହି 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କାଳକ୍ରମେ ତାର ସାମାଜିକ ପରିଚୟ ଓ ଅସ୍ପିତା ବି ଆସିଥାଏ ଯାହା ସହିତ 
ତାର ଆବେଗିକ ବନ୍ଧନ ଦୃଢ଼ ହୋଇଥାଏ ! ବହୁ ଅତୀତର କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ଠାରୁ ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗର ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବନାର ବିକାଶ ଭିତରେ ଯେଉଁ ବିସ୍ତୃତ ଇତିହାସ ରହିଛି ତାହାରି ଭିତରେ 
ମଣିଷର ପ୍ରଗତିର ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ରହିଛି । ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ 13 
ରାଜନୈତିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଧାରା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ନାନା ପରିବର୍ଭନ 
ଦେଇ ଅଗ୍ରଗତି କରିଛି । ଏକ ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରୁ ବହୁ ସ୍ତର ଦେଇ ମଣିଷର ବିକାଶ 
ଯେପରି ହୋଇଛି, ସେହିପରି କ୍ରମବର୍ବିଷୁ ଭାବେ ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଭାବନା, 
ସଭ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ୍‌ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଇତ୍ୟାଦିର ମଧ୍ଯ କ୍ରମ ବିକାଶ ହୋଇଛି । 


ତେବେ ବିଡ଼ମ୍ବନାର ବିଷୟ ମଣିଷର ସ୍ପିତି ସହ ସର୍ବଦା କିଛି ନା କିଛି ସଂକଟ 
ରହିଛି । ମଣିଷ ପାହାଚ ପାହାଚ ଦେଇ ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ଯେତେ 
ବିକାଶ କରାଇଛି ସେହି ଭାବରେ ନାନା ସମସ୍ଯା ଓ ସଙ୍କଟ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ସହ 
ଓତପ୍ରୋତ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇରହିଛି । ପ୍ରକୃତି ମଣିଷ ପାଇଁ ଯେତେ ପ୍ରତିକୂଳ ହେଲେ 
ମଧ୍ୟ କେତେକ ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଅନୁସନ୍ଧିସା ଓ ବିଚାରବୋଧ ଦେଇ ସେସବୁକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ସଭ୍ୟତାର ଆଦିକାଳରୁ ପ୍ରୟାସ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ସେହି ପ୍ରୟାସର 
ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ସଂପ୍ରତି ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବା ସାମାଜିକ ସ୍ଥିରତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏତେ 
ଅଭିବୃଧି ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । କୌଣସି ନୂତନ ଜ୍ଞାନ ବା କୌଶଳର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା 
ଦ୍ଵାରା ବଞ୍ଚବାର ମାନରେ ଗୁଣାତ୍ୃକ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଛି । କିନ୍ତୁ ଏହା ସହିତ ନୂତନ 
ସମସ୍ୟା ବି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଏହା ସଭ୍ୟତାର ଆରମ୍ଭ କାଳରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୋଇ ଆସିଛି । 
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୧୬୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଚାଷ ବାସ ଜାଣିବା ପରେ ମଣିଷ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବେ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ 
କରିଛି, ତେବେ ନରବଳି ଦେଲେ ଚାଷରେ ଭଲ ଫସଲ ଫଳିବ ବୋଲି ବିଶ୍ବାସ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି । ଘୋଡ଼ାକୁ ଗୃହପାଳିତ ପଶୁ କରି ଯାତାୟାତ କରିବା ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଣିଷ ଜାଣିବା 
ପରେ ତାର ଗତିଶୀଳତା ଆସିଛି । ଏହା ସହିତ ଘୋଡ଼ା ସାହାଯ୍ୟରେ ଅନ୍ଯ ଭୂଖଣ୍ଡ 
ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିବାରୁ ଯୁଦ୍ଧର ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଶିଳ ବିପ୍ଲବ ଯୁଗରେ 
ଉତ୍ପାଦନ ବହୁ ଭାବରେ ବଢ଼ିଛି ଓ ବଞ୍ଚବାର ମାନରେ ବହୁ ଉନ୍ନତି ଆସିଛି । ତେବେ 
ସେହି ଯୁଗରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଓ ବାଳଶ୍ରମିକ ପ୍ରଥା ପରି ବହୁ ଅମାନବିକ 
ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ଯ ଆସିଛି । ସଂପ୍ରତି ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଭୂତ ବିକାଶ 
ସାଧନ ହୋଇଛି ଯାହା ସଭ୍ୟତାର ରୂପରେଖ ବଦଳାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ତେବେ ବିଡ଼ମ୍ବନାର 
ବିଷୟ ଗଣବିଧ୍ଵଂସୀ ମାରଣାସ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ ତିଆରି କରିବାକୁ ମଣିଷ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । ଏହିପରି 
ଅନେକ ଉଦାହରଣ ଦିଆଯାଇପାରେ । ଜ୍ଞାନ କାରିଗରୀ କୌଶଳ ଓ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଯେତିକି ବୃଦ୍ଧି ପାଉଛି, ସେହି ଅନୁପାତରେ ମାନବିକ ସମସ୍ୟା ଓ ସଂକଟ ମଧ 
ବଢୁଛି । 


ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯାହା ହୋଇଛି, ସାମାଜିକ ସଂଗଠନ, ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଜଟିଳ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଆସିଛି । ଏକଦା ମହତ୍ତର 
ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ଭାବେ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଉତ୍ଭବ 
ହୋଇଥଲା । ତେବେ ନିଜ ଧର୍ମର ଭାବନାକୁ ଚିରନ୍ତନ, ସତ୍ୟ, ପବିତୁ ଓ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରେରିତ 
ପରି ଭାବନାରୁ ଧାର୍ମିକ ମତାନ୍ଧତା ଆସିଛି ଓ ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍ବେଷ, 
ଘୃଣା ଓ ଯୁଦ୍ଧର ବିଭୀଷିକା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ରାଷ୍ଟ୍ରର ଭାବନା ୟୁରୋପରେ ନବଜାଗରଣ 
ଯୁଗ ପରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ଏକ ରାଜନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭାବେ କାଳକ୍ରମେ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ସୁଦୃଢ଼ ଭିଭି ନେଇଛି । ରାଷ୍ଟ୍ର ସଂପ୍ରତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଏକ 
ରାଜନୈତିକ ପରିଚୟ ଆଣି ଦେବା ସହ ନାଗରିକଙ୍କ ପାଇଁ ଜନମଙ୍ଗଳ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ନେଇପରିଛି । ତେବେ ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ବିବାଦ, ବିଦଵେଷର ଭାବନା ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି । ' ମୋର ମାତୃଭୂମି ପବିତୁ ଓ ଏଥୁପାଇଁ ଜୀବନ ଦେବା ଏକ ନୈତିକ କର୍ରବ୍ୟ' 
ବୋଲି ଭାବନାରୁ ସୀମାପାର ସନ୍ଧାସବାଦ ବି ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଛି । ନିଜର ନିରାପତ୍ତାର ଆଳ 
ନେଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ର ଧ୍ଵଂସାତ୍ସକ ଅଣୁ ଅସ୍ତ୍ର ନିର୍ମାଣରେ ପ୍ରାକୃତିକ ସାଧନ ଓ ସଂପଦକୁ 
ଧ୍ଵଂସ କରିବା ସହ ବିଶ୍ବରେ ଏକ ଉତ୍ତେଜନାର ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରି ଆସିଛି । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୬୫ 


ମଣିଷର ଭାବନା, ଜ୍ଞାନ ଓ ସାମାଜିକ ସଂଗଠନର ସୁତରାଂ ଦୂଇଟି ଦିଗ ରହିପାରେ । 
ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରଯୁକ୍ତି ସମାଜରେ ଗୁଣାମ୍ବକ ପରିବର୍ଭନ ଓ ଉନ୍ନତ ଜୀବନଶୈଳୀ ପାଇଁ 
ଯଥେଷ୍ଟ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସ୍ପଷ୍ଠି କରିପାରେ । ଅପରପକ୍ଷରେ ବିଚାରହୀନତା, ବିଦେ୍‌ଷ ଓ 
ଭେଦଭାବ ଜନିତ ମାନସିକତା ସମାଜରେ ଅକଥନୀୟ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଘଶାର ପରିବେଶ ମଧ୍ଯ 
ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ । ସଭ୍ୟତାର ଆଦିକାଳରୁ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜାତିବାଦ, 
ଗୋଷ୍ଠୀବାଦ, ଧର୍ମୀୟ ଉଗ୍ରବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ସଂକୀର୍ଣ୍ତା ସଂସାରକୂ ନାନା ଭାବରେ ବିଭାଜିତ 
ଓ ରକ୍ତରଂଜିତ କରିଆସିଛି । ଏହି ପରିସ୍ଥିତିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା ପାଇଁ ଅନେକ 
କ୍ରାନ୍ଥିକାରୀ ହେତୁବାଦୀ, ଦାର୍ଶନିକ ଓ ମାନବଦରଦୀ ଚିନ୍ତାନାୟକ ଗମ୍ଭୀର ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ 
କରିଆସିଛନ୍ତି । ସେହିମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ଅବଦାନର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ସଭ୍ୟତାର ଗୁଣାତ୍ସକ 
ବିକାଶ ଘଟିଛି । ଶାନି ଓ ସଦଭାବନାଭରା ବିଶ୍ଵ ପାଇଁ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ 
ଲାଗିଛି । 

ସମସ୍ତ ପ୍ରତିକୂଳତା ଓ ବିଭେଦ ଜନିତ ଭାବନାକୁ ପ୍ରତିହତ କରି ନୈସର୍ଗିକ ସୁଖ 
ଶାନ୍ତି ଓ ମାନବିକ କଲ୍ୟାଣର ବିଚାର ବିଶ୍ଵରେ ବିକଶିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଛି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ କାରଣ ଗୁଡ଼ିକ ସଭ୍ୟ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିର ବିକାଶ ଦିଗରେ ଅଧକ ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ 
ଭୂମିକା ନେଇଛି ତାହାର କେତୋଟି ମାତ୍ର ଘଟଣା ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ । 


ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶଧାରାଟି ସଭ୍ୟତାର ଭୌତିକ ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ଓ ସୂସ୍କ ଜୀବନ ପାଇଁ 
ଅନେକ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଛି । ସପ୍ରଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଆରମ୍ଭ ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତି ସଭ୍ୟତାକୁ 
ବହୁ ଅବଦାନ ଦେଇଛି । ସଂପ୍ରତି ଗମନାଗମନର ବିକାଶ, କୃଷି ଉପ୍ପନାଦନରେ ଆଶାତୀତ 
ବୃଵ୍ଧି, ଦୂରଦର୍ଶନ, ଇଣ୍ଟରନେଟ, ମୋବାଇଲ ଫୋନ୍‌, କ୍ଲୋନିଂ, ଉନ୍ନତ ପରିବେଶରେ 
ଜୀବନ ଧାରଣ ଇତ୍ୟାଦି କେବଳ ବିଜ୍ଞାନର ଅବଦାନ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସେହିପରି 
ବିଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ୟରେ ବହୁ ମହାମାରୀ ଓ କେତେକ ଦୁରାରୋଗ୍ୟ ବ୍ୟାଧୂକୁ ଚିକିସ୍ଥା ବିଜ୍ଞାନ 
ଦ୍ଵାରା ମଣିଷ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୂ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । ଅତୀତରେ ହଇଜା, ବସନ୍ତ, ପଗ, 
ମାଲେରିଆ ପରି ବହୁ ମାରାତ୍ଵକ ରୋଗ ମହାମାରୀ ଭାବେ ବ୍ଯାପି ଯାଉଥଲା ଓ ଗାଆଁ 
ଗାଆଁ ମରଣଯନ୍ତାରେ ପରିଣତ ହେଉଥିଲା । ତେବେ ଏହି ସ୍ମିତିରେ ପ୍ରାୟ ଶହେ ବର୍ଷ 
ତଳେ ପରିବର୍ଭନ ହେଲା । ସେହିପରି ଗମନାଗମନର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ କେଉଁ ଅଂଚଳରେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ଘଟୁଥୁଲେ ହଜାର ହଜାର ଲୋକ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡୁଥୁଲେ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନଜନିତ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ଗମନାଗମନର ପ୍ରଭୂତ ବିକାଶ ହେଲା । 


~~ ~~ 


ପରିଣାମତଃ ଦୁଭିକ୍ଷ ଓ ଖାଦ୍ୟାଭାବ ଜନିତ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଲା । 
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୧୬୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ରାଜନୈତିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ପରାସୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ବିପ୍ଲବ ଦ୍ଵାରା 
ଧୀରେ ଧୀରେ ଯେଉଁ ରାଜନୈତିକ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ହେଲା ତାହା ବି ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର 
ବିକାଶ ପାଇଁ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଥୁଲା । ବିଶ୍ବରେ ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ଚେତନା, ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ 
ସମତାଭାବ ସୂଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ ଏହା ପରଠାରୁ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ନାନା କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ 
ରାଜନୈତିକ ସଂସ୍କାରର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା | ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଏକ ଶୋଷଣମୁକ୍ତ ଓ 
ସମତାଭିଭିକ ସମାଜର ପରିକଳଛନା କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଲ ମାର୍କସ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହେଲେ । 
ସାମନ୍ତବାଦ, ବୁର୍ନୁଆବାଦ ଓ ଶୋଷଣ ବିରୁବ୍ଧରେ ସମାଜବାଦ ଓ କମ୍ୟୁନିଜିମ୍‌ ଏକ 
ସମତାଭିଭିକ ଓ ନ୍ୟାୟଭିଭତିକ ସମାଜର ଯେଉଁ ଚିତ୍ର ଦେଲା ତାହା ବେଶ୍‌ ବୈପୁବିକ 
ଥିଲା । 


ସେହିପରି ଧର୍ମୀୟ ନିଗଡ଼ରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଜୀବନଧାରା ଏକ ସଭ୍ୟ 
ଦୃଷ୍ତିକୋଣ ଭାବେ କାଳକ୍ରମେ ବିକାଶ ଲାଭ କଲା । ଧର୍ମ, ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ, ମୁକ୍ତି, 
ମୋକ୍ଷ, ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ଜନିତ ଭାବନା ଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରର ଭାବନା ହୋଇ 
ରହିଲା । ପରନ୍ତୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଧାର୍ମିକ ଶୃଙ୍ଖଳ ଓ ପୂଜକ ଶ୍ରେଣୀର କବଳରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେଲା । ରାଜତନ୍ତ୍ର ଯୁଗରେ ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ଯେଉଁ ସାମନ୍ତବାଦର ବିକାଶ 
ହୋଇଥଲା ସେହି ମାନସିକତାର ପରିବର୍ଉନ ଆସିଲା । ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା ସଭ୍ୟ ଜୀବନର 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ହେଲା । କାଳକ୍ରମେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନମଙ୍ଗଳ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଶିକ୍ଷା ସାର୍ବଜନୀନ 
ହେଲା । ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ଲିଙ୍ଗଭେଦ ଜନିତ କାରଣରୁ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଯେପରି 
ରାଜନୈତିକ ଅଧ୍ବକାରରୁ ବଞ୍ଚତ କରାଯାଉଥିଲା ତାହା ଦୂର ହୋଇ ସବୁ ସ୍ତରରେ ନାରୀ- 
ପୁରୁଷ ସମାନ ଅଧବକାର ନେଇ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା । ଆଇନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅଧୂକ 
ନ୍ୟାୟଭିଭିକ କରାଯାଇ ପାରିଲା ଓ ତାହା ହିଁ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଗୃହୀତ ହେଲା । 
ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରର ବିଶ୍ଵଘୋଷଣାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମ୍ମାନ, ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ସ୍ଵାଭିମାନକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ସହ ସକଳ ଭେଦଭାବ ଓ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟକୁ ବିରୋଧ କରାଗଲା | 
ଏହି ସବୁ ଆଦର୍ଶ ଓ ମୂଲ୍ଯୟବୋଧଗୁଡ଼ିକ ସବୁ ସମାଜରେ ସମ ଭାବରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇନଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ଯେ ବିଶ୍ବରେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇପାରିଛି ଏହା ଏକ ବଡ଼ 
ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ଏସବୁ ସହିତ ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ଵଯୁଦ୍ଧ ପରେ ଏକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବହୁ ବିଶ୍ବ 
ସଂସ୍ଥା ଦ୍ଵାରା ପୃଥୟବୀରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ମାନବଜାତିର ସମସ୍ଯା ସଂପ୍ରତି ଆନ୍ତଜ୍ଜୀତିକ 
ସ୍ତରରେ ବ୍ନିଶ୍ଵର ସଚେତନ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିଜ୍ଞ ମଧ୍ୟରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇପାରୁଛି । ସବୁ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୬୭ 


ଦେଶର ମାନବହିତୈଷୀ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣଣ ଏକ ସୁନ୍ଦର ପୂଥିବୀର ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ ପାଇଁ କେତେ 
କେତେ ପ୍ରକଳ୍ପର ବାର୍ଭରା ଦେଉଛନ୍ତି । ଆଗାମୀ ଦିନରେ ମଣିଷଚାତି ଯେଉଁ ସମସ୍ଯାର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହୁଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵ ସ୍ତରରେ ଆଲୋଟିତ ହୋଇ 
ସମାଧାନର ପନ୍ନା ଚିନ୍ତା କରାଯାଉଛି । ବିଶ୍ବରେ ରହିଥୁବା ମାରାତ୍ୃକ ବ୍ଯାଧୂ ଗୁଡ଼ିକର 
ଚିକିତ୍ସା ପାଇଁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସହଯୋଗରେ ଉନ୍ନତ ଗବେଷଣା କରାଯାଇପାରୁଛି । ତୃତୀୟ 
ବିଶ୍ଵର ଜନଗଣଙ୍କର ଜୀବନର ମାନକୁ ଉନ୍ନତ କରିବା ପାଇଁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ 
ଆନ୍ତରିକତା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । ଏକ ଯୁଦ୍ଧ ରହିତ ବିଶ୍ଵ ପାଇଁ କେତେକ ମନୀଷୀ ବିଶ୍ବ 
ସରକାର ପରି ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ପରିଣାମରୁ ଭିବଷ୍ୟତରେ 
ବିଶ୍ଵ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗ୍ରାମରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଜାତି, 
ଧର୍ମ, ଜାତୀଯତାର ପ୍ରାଚୀର ଗୁଡ଼ିକ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯେ ଭୂୁଷୁଡ଼ି ପଡ଼ିବ ଏହା କଳନା 
କରାଯାଉଛି । ଯେଉଁ ଯେଉଁ କାରଣଗୁଡ଼ିକରୁ ହିଂସାର ପରିବେଶ ରହିଆସିଛି ତାହାର 
ବିଲୋପ ସମ୍ଭବ ହେଲେ ଏକ ଅହିଂସ ବିଶ୍ବର ସମ୍ଭାବନା ଉଜ୍ବଳ ହୋଇଉଠିବ । 
ସେତେବେଳେ ବିଶ୍ବମାନବିକତା ଓ ମହାନୁଭବତା ହିଁ ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଭାବେ ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷେ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ଭିଭି ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ଆଶା କରାଯାଉଛି । 
ଏହା ସଂପ୍ରତି ଯେତେ ଅବାସ୍ତବ ବା ୟୁଟୋପିଆ ପରି ମନେ ହେଲେ ବି ଏହା ଯେ 
ମଣିଷ ଜାତିର ସ୍ଥାୟିତ୍‌ ପାଇଁ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ହେବ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ବନ୍ଧୁତ୍ଵଭାବ ଜନିତ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ଜୀବନଦର୍ଶନ ଉପରେ ହିଁ ସମାଜରେ ଓ ବିଶ୍ବରେ ଶାନ୍ତିୟ ସଦ୍ଭାବନାର ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇପାରିବ । ତାହା ହିଁ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର ମାନଦଶ୍ଡ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
ଏହି ଆଦର୍ଶ ଓ ମୂଲ୍ଯୟଚୟ ଯେତେ ଅଧ୍ୂବକରୁ ଅଧ୍ବକ ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇପାରିବ 
ତାହା ସଭ୍ୟତାର ଗୁଣାତ୍ସକ ଅଗ୍ରଗତି ଦିଗରେ ସହାୟକ ହେବ । 
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og 


“ ଜୀବନ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ” - ପ୍ରସଙ୍ଗଟିକୁ ନେଇ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ବହୁ 
ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇଛି । ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ସାହିତ୍ୟ ଭିତରେ ଜୀବନରେ ଦୂଃଖର ସ୍ପିତି ନେଇ 
କେତେ କେତେ ତାର୍ଵିକ ଓ କଳାତ୍ସକ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । ବହୁ ଅତୀତରେ ଯେତେବେଳେ 
ଜୀବନ ଅନେକାଂଶରେ ବିପଦସଙ୍କୁଳ ଥଲା ଓ ସାମାଜିକ ତଥା ରାଜନୈତିକ ସ୍ପିରତା 
ସୁଦୃଢ଼ ହୋଇନଥୂଲା ସେତେବେଳେ ମଣିଷ ନାନା ସଂକଟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥଲା | 
ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତି ସହ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହେଲା । ସାମାଜିକ ସଂଗଠନ 
ମାନ ସୁଦଧଢ଼ ହେଲା । ରାଜନୈତିକ ସ୍ଥିରତା ଆସିଲା, ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ପିତିକୁ ପୁତିହତ 
କରିବାକୂ ମଣିଷ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ୁୁ ଭାବେ ସମର୍ଥ ହୋଇଚାଲିଲା । ସଂପ୍ରତି ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ବହୁ ସ୍ଥିରତା ଆସିଛି, ଜନମଙ୍ଗଳକାରୀ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସ୍ପିତି ସୁଦୃଢ଼ ହୋଇଛି, ବହୁ ମହାମାରୀ 
ରୋଗକୁ ନିୟନ୍ତରଣ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଣିଷ ହାସଲ କରିଛି, ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶକୁ 
ଅବବୋଧ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାର ଜ୍ଞାନ ବୃବି ପାଇଛି, ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭୂତ ବିକାଶ 
ହୋଇଛି, ଏ ସବୁ ସରେ ମଧ୍ୟ ଜୀବନରେ ଦୁଃଖ ରହିଛି । ଜୀବନ ସହିତ ଏପରି ଅନେକ 
ଘଟଣା ସଂପୃକ୍ତ ହୋଇ ରହିଛି, ଯାହା ମଣିଷର ଜୀବନକୁ ଦୟନୀୟ ଓ ଚକ୍ଷୁକୁ ଲୋତକପୂର୍ଣ 
କରିଥାଏ | ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଭୀମ ଭୋଇ, ମଦର ଟେରେସା ଓ ବିଶ୍ବର ବହୁ 
ଦରଦୀ ପ୍ରାଣର ମଣିଷ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖକୁ ଅନୁଭବ କରିବାରେ ଗଭୀର ହୃଦୟବଭ୍ତାର ପରିଚୟ 
ଦେଇଛନ୍ତି । କେତେ କେତେ କଳାକାର ସେମାନଙ୍କର ସୃଜନଶୀଳ ସୃଷ୍ଟି ଭିତରେ ଜୀବନର 
ଦୁଃଖ, ନୈରାଶ୍ୟ ଓ ହତାଶାକୁ ଚମକ୍ରାର ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଶାସ୍ତ୍ର ପୁରାଣ, 
ଲୋକକଥା ଭିତରେ ଜୀବନର ଏହି ଅନୁଭବକୂ କେତେ କେତେ କଳାତ୍ସକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି 
ଦିଆଯାଇଛି । ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖକୁ ଅନୁଭବ କରି ସହାନୁଭୂତିର ହାତ ବଢ଼ାଇବାକୁ ହୃଦୟ 
ଆମ ସଂସାରରେ ଅନେକ ମଣିଷଙ୍କ ପାଖରେ ରହିଛି । ଏହା ହି ସଭ୍ୟତାର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ 
ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୬୯ 


ସଂସାରରେ ଅନେକ ଦୁଃଖ ଯେପରି ରହିଛି ସେହିପରି ମନ୍ଦ ( 6 ) ବି ରହିଛି । 
ଦୁଃଖ ଓ ମନ୍ଦ ଭିତରେ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । ଯାହା କିଛି ଅଶୁଭ, ଅହିତ, ଅଶିବ, 
ଅନିଷ୍ଟକର ଓ ଅମଙ୍ଗଳକର ତାହା ହେଉଛି ମନ୍ଦ । ମନ୍ଦକୁ ଯଦି କାରଣ ଭାବେ ନିଆଯାଏ 
ତାହାର ପରିଣତି ହେବ ଦୁଃଖ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ୍ଦରୁ ଦୁଃଖର ଉ୍୍ତବ ହୋଇଥାଏ । ଦୁଃଖ ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାର ହୋଇପାରେ । ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିର ହୋଇପାରେ ବା ଗୋଟିଏ ପରିବାର, ଦଳ ବା 
ଏକ ବୃହତ୍ତର ଗୋଷ୍ଠୀର ହୋଇପାରେ | ଯାହା ସୁଖକର ବା ପ୍ରୀତିପଦ ଅନୁଭୂତିର ପ୍ରତିକୂଳ, 
ଯାହା କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଇଛାକୃତ ଭାବେ କାମନା କରେ ନାହିଁ ଓ ଯାହାର 
ଉପ୍ପଭି ଦ୍ଵାରା କଷ୍ଟର ଅନୁଭୂତି ଆସେ ତାହାକୁ ଦୁଃଖ କୂହାଯାଇପାରେ । ଏହା ଯନ୍ତ୍ରଣାର 
ଆବେଗ ଆଣିଥାଏ ଓ ମନକୁ ଭାରାକ୍ରାନ୍ତ କରିଥାଏ । ଏକ ସୁଖକର ଅନୁଭୂତି ବା 
ଆବେଗ ମୁହଁରେ ହସ ଆଣିବା ବେଳେ ଦୁଃଖର ଅନୁଭୁତି ତାର ବିପରୀତ ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥାଏ । 


ଶାରୀରିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କଷ୍ଟକର ଅନୁଭବ ଦେଇଥାଏ । କୌଣସି ରୋଗରେ 
ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ କଷ୍ଟ ପାଇବା, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଯୋଗୁଁ ପେଟର ଜ୍ବାଳା ସହିବା, କୌଣସି 
ଦୁର୍ଘଟଣାରେ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ କର୍ମଶକ୍ତି ହରାଇ ବସିବା ଇତ୍ୟାଦି ମଣିଷକୁ ଦୁଃଖର ଅନୁଭୂତି 
ଦେଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନାନା କାରଣରୁ ଶାରୀରିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଆସିଥାଏ । କେହି ଆର୍ଥକ 
ଅନାଟନ ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଭିତରେ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍୍ରିତ ହୁଏ, କେହି ଦୁରାରୋଗ୍ୟ ରୋଗରେ 
ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ କଷ୍ଟ ପାଏ, କେହି ଜୀବନର ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ଠାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ 
ବଞ୍ଚବାର ସଂଗ୍ରାମ ଭିତରେ ଦୁଃଖ ପାଉଥାଏ ବା ଅନ୍ୟ କେହି ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାରଣରୁ 
ଶାନ୍ତିରୁ ଦୂରରେ ଥାଏ । ତେବେ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟ ଜନିତ ପରିବେଶ 
ନଥାଇ ମଧ୍ଯ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଜଣେ ବହୁତ ଆଘାତ ଭିତରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥାଏ । 
ଜଣେ ଆର୍ଥକ ଦୃ୍ତିରୁ ବେଶ୍‌ ସ୍ବଚ୍ଛଳ ଓ କୌଣସି ବସ୍ତୁଗତ ଅଭାବବୋଧ ବିଶେଷ 
ଅନୁଭବ କରିନାହାଁନ୍ତି ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଜୀବନରେ ଶାନ୍ତି ଟିକିଏ ପାଉ ନାହାଁନ୍ତି ଓ ଭାରାକ୍ରାନ୍ତ 
ହୃଦୟରେ ଜୀବନର ତରୀ ବାହୁଛନ୍ତି । ସବୁ ଆଇ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଯୋଗ୍ଯ ଓ ଶିକ୍ଷିତ 
କନ୍ୟାକୁ ବିବାହ ଦେଇ ନପାରିବାରୁ ମନରେ ବହୁ କଷ୍ଟ ପାଉଛନ୍ତି । କେହି ନିଜର 
ଏକମାତ୍ର ପୁତ୍ରକୁ ହରାଇବାରୁ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ବହୁ ଆଘାତ ପାଉଛନ୍ତି । ଜଣେ ମହିଳା 
ନିଜ ରୁଟିର ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ବିବାହ କରିନପାରି ଅନ୍ଯ ଜଣଙ୍କୁ ବିବ୍ରାହ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେବାରୁ 
ଜୀବନସାରା ମନରେ ଯନ୍ତ୍ରଣା ପାଇଛନ୍ତି । କେହି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭଲ ପାଠ ପଢ଼ି ମଧ୍ଯ ନିଜର 
ଯୋଗ୍ୟତା ସନ୍ତେ ଏକ କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ପାଇନଥବା ହେତୁ ଜୀବନ ସାରା ଅନୁତାପ ଭିତରେ 
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କଟାଇଛଚି । ଜଣେ ସୁଲେଖକ ବହୁ ସାହିତ୍ୟ ସାଧନା କରିଛନ୍ତି, ଅନେକ ପୁସ୍ତକ ଲେଖୁଛନ୍ତି 
ହେଲେ କୌଣସି ପୁରସ୍କାର ବା ସ୍ଵୀକୃତି ପାଇନାହାଁନି ଅଥଚ ବହୁ ନିମ୍ବ ଯୋଗ୍ଯତାର 
ଲେଖକମାନେ ତାହା ଅନ୍ଯ କାରଣରୁ ପାଇଛନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କ ମନରେ ଅନେକ 
ଦୁଃଖ ରହିଛି ! କେହି ଦାରିଦ୍ଧୁରେ ଜର୍ଜ୍ଚରିତ ହୋଇ ବା ନାନା ଅଭାବ ଅନାଟନ ଭିତରେ 
ବହୁ କଷ୍ଟରେ ଜୀବନକୁ ଅତିବାହିତ କରୁଛନି ଓ ଆଉ କେହି ସ୍ଵଚ୍ଥଳତା ଭିତରେ ଥାଇ 
ମଧ୍ଯ ମନରେ ସୁଖ, ଶାନି ପାଉନାହାଁନି । କାହାର ଦୁଃଖ ଶାରୀରିକ, ବସ୍ତୁଗତ ଓ ଅନ୍ୟ 
କାହାର ଦୁଃଖ ମାନସିକ, ଆବେଗିକ ଓ ମନସ୍ତାର୍ତିକ । 


ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଦୁଃଖ ବା ଯନ୍ତ୍ରଣା ବ୍ୟତୀତ କେତେକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବା ସାମାଜିକ ବିଧାନ 
ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଦୁଃଖର କାରଣ ହୋଇପାରେ । ଏକ ଜାତିଭିଭିକ ସମାଜରେ ତଥାକଥୂତ 
ନିମ୍ବ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ଅନେକ ସମୟରେ ଅସମ୍ମାନର ଶିକାର ହୋଇଥାନ୍ତି । ଜଣେ 
ଯେଉଁ ଜାତିରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ତାହାର ଏକ ସାମାଜିକ ପରିଚୟ ଜନ୍ମ ଠାରୁ ତାହା ସହିତ 
ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ଏକ ଅସମ୍ଭାନିତ ସ୍ଥିତି ଭିତରେ ତାକୁ ସର୍ବଦା ମାନସିକ ଆଘାତ ଦେଇଛି । 
ସେହିପରି ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ତିକ୍ତତା ଥବା ଏକ ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଏକ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସର୍ବଦା ଶୋଷିତ, ଅତ୍ୟାଚାରିତ ହୋଇ ମାନସିକ ଆଘାତ 
ପାଇଛି । ଆମେରିକାରେ ନିଗ୍ରୋମାନେ, ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଦଳିତମାନେ, ଆଫ୍ରିକାରେ 
କଳାଲୋକମାନେ ଇତିହାସରେ ଜାତିଗତ ବା ବର୍ଣ୍ଣମତ ବୈଷମ୍ୟର ଶିକାର ହୋଇଛନ୍ତି । 
ସେହିପରି ରାଜନୈତିକ କାରଣରୁ କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ପୀଢ଼ି ପରେ ପୀଢ଼ି ନାନା ଅନ୍ୟାୟର 
ଶିକାର ହେବାର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ଅବ୍ୟବହିତ ପୂର୍ବରୁ ଜର୍ମାନରେ 
ନାଜିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜିଉମାନେ ନିଜର ଏକ ସାମାଜିକ ପରିଚୟକୁ ନେଇ ନାନା ଭାବରେ 
ଅତ୍ୟାଚାରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଭାରତ ପାକିସ୍ତାନ ବିଭାଜନରେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ନିରୀହ ଲୋକ 
ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ଆହତ ବା ନିହତ ହୋଇଛନ୍ତି । ପାଲେଷ୍ଟନୀୟ ମାନେ ରାଜନୈତିକ କାରଣରୁ 
ପୁରୁଷ ପୁରୁଷ ଧରି ଅସହାୟ ହୋଇ ନିଜର ଜନ୍ମମାଟିରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହିପରି ଖୋଜିଲେ ବହୁ ଘଟଣା ଇତିହାସରୁ ମିଳିବ, ଯେଉଁଠି ଏକ ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୈତିକ ବା ଧାର୍ମିକ ଅସ୍ପିତା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀ ବହୁ ଦୁଃଖ ଓ ହତାଶାରେ 
ମ୍ରିୟମାଣ ହୋଇ ଜୀବନ ବିତାଇଛନ୍ତି । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦେଖୁଲେ ମଣିଷ ସମାଜରେ ଯେତେ ଦୁଃଖ ବେଦନା ରହିଛି 
ତାହାକୁ ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜନ କରାଯାଇପାରେ । ମାନବୀୟ ଦୁଃଖ ବା ସଂକଟ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୭୧ 


ଯାହା ଅଣମାନବୀୟ ଘଟଣାରୁ ଆସିଥାଏ ଓ ଯାହା ମଣିଷ ଯୋଗୁଁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । 
ଅଣମାନବୀୟ ପରିସ୍ଥିତି ମଣିଷର କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵ ବହିର୍ଭୂତ । ଭୂକମ୍ପ ବାତ୍ୟା, ବନ୍ଯା, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ 
କୌଣସି ମାରାତ୍ସକ ବ୍ଯାଧ୍ବ ବେଳକେ ସମାଜରେ ବହୁ ଦୁଃଖର ପରିସ୍ପିତି ଆଣିଥାଏ । 
ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ଯୋଗୁଁ ହେଉ ବା କୌଣସି ରୋଗ, ମହାମାରୀ ଯୋଗୁଁ ହେଉ ବହୁ 
ସମୟରେ ଏହି ପରିସ୍ପିତିରେ କେତେ ମଣିଷର ସଂସାର ଉଚ୍ଜଡ଼ି ଯାଏ, କେତେ ମଣିଷର 
ସୁନାର ସଂସାର ଧୁଳିସାତ ହୁଏ । ଏହା କେତେବେଳେ ଓ କିପରି ସୃଷ୍ଟି ହେବ ତାହା 
ମଣିଷର ଆୟତ୍ତ ବାହାରେ । ତେବେ ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ବିକାଶ ଫଳରେ ଏହି ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଅନେକଟା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଆସିପାରିଛି । ବହୁ ଦୁରାରୋଗ୍ଯ ଓ ସଂକ୍ରାମକ ବ୍ୟାଧବକୁ ସଂପ୍ରତି 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରାଯାଇପାରୁଛି । ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ କୌଣସି ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରତି 
ସାରା ବିଶ୍ଵର ସହାନୁଭୂତିର ହାତ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇପାରୁଛି । ବିଶ୍ଵର ବହୁ ସେବା ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ କୌଣସି ଅଂଚଳର ଜନଗଣଙ୍କ ପାଖରେ ସାହାଯ୍ୟ 
ପହଞ୍ଚାଇ ପାରୁଛି । ଏସବୁ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିଗତ ଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇପାରୁଛି । 


ତେବେ ଆମ ସଂସାରରେ ବହୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଜନକ ଘଟଣା ଓ ମାନବିକ ସଂକଟ 
ମଣିଷ ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥାଏ । ମଣିଷ ହିଁ ଅନ୍ୟ ମଣିଷର ଦୁଃଖର କାରଣ ହୋଇଥାଏ । 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ହେଉ ବା ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ସ୍ତରରେ ହେଉ ଅନେକ ମଣିଷଙ୍କର ଦୁଃଖ 
ଅନ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଥାଏ । ଅନୂଢ଼ା ଝିଅଟିଏ ଧର୍ଷିତା ହେବା, ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ଦଙ୍ଗାରେ ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ସର୍ବସ୍ବ ହରାଇବା, ରାସ୍ତାରେ ଯାଉଥିବା ବେଳେ ଏକ 
ସନ୍ତ୍ରାସବାଦୀ ବିସ୍ଫୋରଣ ଦ୍ଵାରା ବିକଳାଙ୍ଗ ହୋଇଯିବା ପରି ଘଟଣା ସମାଜର ସାଧାରଣ 
ଘଟଣା ଯେଉଁଥିରେ ଅକ୍ରାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଟି ଜୀବନସାରା ମାନସିକ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ବାଧ 
ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି ଯୁଦ୍ଧ, ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ବିଦ୍ବେଷ, ରାଜନୈତିକ ପ୍ରତିହିଂସା ରତ୍ୟାଦି 
ଘଟଣା ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀର ଅପରିସୀମ ଦୁଃଖର ପରିବେଶ ଆସିଥାଏ । ଏ ସମସ୍ତ 
ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତରେ ମଣିଷର ହାତ ନିହିତ ଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମଣିଷ ହିଁ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ ପାଇଁ 
ପରିବେଶ ଆଣିଥାଏ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ପରୋକ୍ଷ ଭାବେ ଅନ୍ୟର ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ଅସହାୟତା 
ପାଇଁ ଦାୟୀ ହୋଇଥାଏ । 


ଯେତେବେଳେ ମଣିଷ ଅନ୍ୟ ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାର କାରଣ ହୋଇଥାଏ 
ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା କାରଣ ରହିପାରେ । ତେବେ ସମସ୍ତ କାରଣମାନଙ୍କୁ ସାଧାରଣ 
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ଭାବେ ଯଦି ଦୂଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜନ କରାଯାଏ ତେବେ ତାହା ହେବ ଅଜ୍ଞତା ଓ 
ଅସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ମାନସିକତା । ଅବଶ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ମନସ୍ତାତ୍ତିକ, 
ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ବା ଅର୍ଥନୈତିକ କାରଣ ରହିପାରେ । ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ ମଣିଷ 
କିପରି ଅନ୍ୟ ଉପରେ ଦୁଃଖର ଝଡ଼ ବୁହାଇଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ବେଶ୍‌ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ । ଅତୀତରେ 
ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ବିଶ୍ବାସ ରହିଥିଲା ଯେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର କିଛି ଅସ୍ଵାଭାବିକ ବ୍ୟବହାର 
ଏକ ମନ୍ଦ-ଆତ୍କାର ପ୍ରବେଶ ଯୋଗୁଁ ହେଉଛି ଓ ଲୋକଟିକୁ ଶାରୀରିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେଲେ 
ମନ୍ଦ-ଆତ୍ସା ତା ଭିତରୁ ଚାଲିଯିବ । ଏହି ଅଜ୍ଞତାର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ 
ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ କରାଯାଇଛି । କୁହୁକବିଦ୍ୟା ଓ ମନ୍ତ୍ରତନ୍ତରର ଭାବନା 
ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ ଥବାବେଳେ ବହୁ ମହିଳାଙ୍କ ଡ଼ାହାଣୀ ଭାବି ସେମାନଙ୍କୁ ନିଆଁରେ 
ପୋଡ଼ି ମରାଯାଇଛି । ଏପରିକି ଧାର୍ମିକ କୁସଂସ୍କାର ପ୍ରବଳ ଥିବା ସମାଜରେ ଅନେକ 
ହେତୂବାଦୀ ବୂଵ୍ଧିଜୀବୀ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ଧାର୍ମିକ ମତାନ୍ଧମାନେ ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା 
ଦେଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଅନ୍ଧସଂସ୍କାର ଜନିତ ଆସକ୍ତି ଓ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତାରୁ ବଳଶାଳୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଅନ୍ଯ ଉପରେ ଦୁଃଖର ଝଡ଼ ବୁହାଇଛନ୍ତି । ସମାଜରେ ରହିଥୁବା ନାନା 
ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଅନ୍ୟାୟ ଯାହା ଅନ୍ୟର ଚକ୍ଷୁକୁ ଲୋତକପୂର୍ଣ କରିଥାଏ ତାହା 
ପଛରେ ମଣିଷମାନେ ହି ରହିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମଣିଷ ହିଁ ମଣିଷର ଯନ୍ତ୍ରଣାର କାରଣ 
ହୋଇଆସିଛି । 


ତେବେ ମଣିଷ ସ୍ଵଭାବରେ ରହିଥିବା କୂରତା ଓ ଅମାନବିକତା ଯୋଗୁଁ ମଣିଷ 
ଅନ୍ୟକୁ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେଇଆସିଛି । ଏକଥା ଅନୁଭବରୁ ଆସିଥାଏ ଯେ ମଣିଷ ଭିତରେ 
ଦେବତ୍ବ ଭାବ ଯେପରି ରହିଛି, ମଣିଷ ଭିତରେ ପଶୁତ୍ଵ ଭାବ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ରହିଛି । 
ତ୍ୟାଗର ମନୋଭାବ ଯେପରି ରହିଛି ସ୍ଵାର୍ଥଣରତା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ରହିଛି । ମାନବିକ 
ଦରଦ, ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ସ୍ତେହ, ପ୍ରୀତିଭାବ ପରି ମହତ୍ତର ଆଦର୍ଶ ଗୁଡ଼ିକ 
ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି । ତେବେ ମଣିଷ ଭିତରେ 
କୁରତା ରହିଛି ଓ ଅନ୍ୟର ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ବେଳକେ ମଣିଷ ପାଶବିକ ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ଯ ପାଇଛି ! 
ବ୍ୟକ୍ତ ଭିତରର ନିଶୁରତାର ଦମନ ପାଇଁ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ କେତେକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ରହିଛି, ତା ସର୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟଷ୍ତି ବା ସାମାଜିକ ମନସ୍ତରଵ ଏହାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୂର କରି 
ପାରିନାହିଁ । ମନ୍ଦ ଆବେଗ ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସିକତାକୁ କବଳିତ କରିବା ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟର୍ତି ଅନ୍ୟର 
ଦୁଃଖ କଷ୍ଟକୁ ଉପଭୋଗ କରିଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ପାଇଁ ଦୁଃଖର 
ସମ୍ଭାବନା ନଥୂଲେ ଅନ୍ୟକୁ କଷ୍ଟ ଦେଇଥାନ୍ତି ଓ ଏପରିକି ସେହି କଷ୍ଟରୁ ପାଶବିକ ଆନନ୍ଦ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୭୩ 


ଲାଭ କରିଥଆନ୍ତି । ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତକ ବା ଧର୍ମମତର ବିରୋଧୀମାନଙ୍କୁ ହେରେଟିକ୍‌ କହି 
ସେମାନଙ୍କୁ ନିଆଁରେ ପୋଡ଼ି ଅତୀତରେ ଲୋକ ମାରୁଥିଲେ ଓ ଏଥୁରୁ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ 
କରୁଥୂଲେ । ରାଜତନ୍ତ୍ର ଯୁଗରେ ପରାଜୟର ଭୟ ନଥୁଲେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଓ ପ୍ରତିପକ୍ଷକୁ 
ହରାଇବାରେ ରାଜା ଓ ସୈନ୍ୟମାନେ ଆନନ୍ଦ ପାଉଥିଲେ । ସେହି ଯୁଦ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପକ୍ଷର 
ସଂପିକୁ ଲୁଣ୍ଠନ କରିବା ଓ ସେମାନଙ୍କ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଧର୍ଷଣ କରିବାର ବହୁ ଲୋମହର୍ଷଣ 
କାହାଣୀ ଇତିହାସରେ ରହିଛି । ମାନବିକ କୂରତା ଓ ଅତ୍ୟାଚାରର ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ କାହାଣୀ 
ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ମୋଟ ଉପରେ ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ମଣିଷମାନେ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇ ଆସିଛନ୍ତି, ତାହା ହିଁ ଜୀବନର ବଡ଼ 
ପ୍ରହେଳିକା । 


ମଣିଷ ବିଚାରଶୀଳ ବୋଲି କୂହାଗଲେ ମଧ୍ଯ ବିଚାରଶୀଳ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଏକ ମହତ୍ତର 
ଆଦର୍ଶ । ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିର ଶିକ୍ଷା, ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂସ୍କାର ଇତ୍ଯାଦି ଉପରେ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ବିଚାରହୀନତା, ଅହେତୁକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅନ୍ଧ ସଂସ୍କାର ବହୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଶେଷୋକ୍ତ ଆବେଗଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ 
ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶା ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ମନୋଭାବ ଆଣିବା ଓ ଏପରିକି 
ଦୁଃଖର କାରଣ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ବିଶେଷ କରି ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜର ଅସ୍ପିତାକୂ 
ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦେଇ ମଣିଷ ଅନ୍ୟକୁ ନିଜର ବିରୋଧୀ ବୋଲି ଭାବନା ଆଣେ ସେତେବେଳେ 
ଅନ୍ୟର ଦୁଖ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ଜାତି, ଧର୍ମ, ଭାଷା, ଜାତୀୟତା 
ବା ସେପରି କିଛି ତୀବ୍ର ଆବେଗରେ ପ୍ରଭାବିତ ହେଉଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ଯ ସାମାଜିକ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରତି ବେଳେବେଳେ ବିଦ୍ଵେଷର ମନୋଭାବ ପୋଷଣ କରିଥାଏ । ଏକ ରୁଦ୍ଧ 
ଅସ୍ପିତାର ଆବେଗରେ ବିଦ୍ଵେଷର ଭାବ ଯେତେବେଳେ ଆସେ ସେତେବେଳେ ସେ 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ବୋଲି ଭାବନା ନେଇ ତାର ଦୁଃଖ 
ଦୁର୍ଦଶା ପ୍ରତି ସ୍ତର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ରହେ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଅମାନବିକ ଆଚରଣରେ କୌଣସି 
ବିରୋଧାଭାସ ଅନୁଭବ କରେ ନାହିଁ । ପରିଣାମତଃ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରର କୁପ୍ରବୃତି ଯଦି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସୂକ୍ଷୁ ଅନୁଭବ ଓ ବିଚାରଶୀଳ ମାନସିକତାକୁ ପ୍ରତିହତ କରି ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ମନ୍ଦ 
ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରେ, ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ନେଇ ଆନନ୍ଦ ପାଇଥାଏ । 
ଏପରିକି ଅନ୍ୟକୁ ଦୁଃଖ ଓ କଷ୍ଠ ଦେବାରେ ସେ ନିଜର ବା ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ପୌରୁଷର 
ପରିଚୟ ଦେଇଛି ବୋଲି ଭାବନା ଭିତରେ ଆତ୍ଵ ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରେ । ସେତେବେଳେ 
ମଣିଷର ବିଚାରବୋଧ ପରିବର୍ଭେ ମନ୍ଦ ଆବେଗ ଗୋଷ୍ଠୀ ମାନସିକତାରେ ଏପରି ଦୃଢ଼ 
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ଥାଏ ଯେ ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରତି କରୁଥିବା ଆଚରଣର ନୈତିକ ଅନୈତିକ ଦିଗ ତା 
ପାଖରେ ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେ ହୁଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି କୌଣସି କାରଣରୁ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ବିଦ୍ଧେଷର 
ଭାବନା କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଦୃଢ଼ ହୁଏ ତେବେ ହିଂସାର ଆବେଗ ତୀବ୍ର ହୋଇ 
ପ୍ରତିହିଂସାର ମନୋଭାବ ଆସିଥାଏ । ଘୁଣା, ପ୍ରତିହିଂସା, ପ୍ରତିଶୋଧର ମନୋଭାବ ରହିବା 
ଦ୍ଵାରା ମଣିଷର ମହତ୍ତର ଆବେଗ ଓ ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 
ପରିଣାମତଃ ବ୍ୟକ୍ତି ରୁକ୍ଷ ଓ ନୈତିକ ସ୍ପର୍ଶକାତର ଶୂନ୍ୟ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ୍‌ ହୋଇପଡ଼େ । 
ବସୁତଃ ନାନା ଆବେଗିକ ବିଦ୍ଵେଷ ଓ ଏକ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ଯୋଗୁଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ବିଚାରଶୀଳତା 
ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ସୁତରାଂ ମଣିଷ ହିଁ ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାର 
କାରଣ ହୁଏ । ଏହା ସଭ୍ୟତାର ଆରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ଆଜିର ଯୁଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଣିଷର ସ୍ଵଭାବ 
ଭିତରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 


ମଣିଷ ଭିତରେ ବିଚାରଶକ୍ତିର ବିକାଶ ପରଠୁ ମଣିଷ ଭିତରେ ଦୁଇଟି 
ପରସ୍ରବିରୋଧୀ ସ୍ଵଭାବ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେବା ଦେଖାଯାଏ । କେତେକ ବିଚାର, ଦୃଷିଭଙ୍ଗୀ 
ଓ ଆଦର୍ଶ ମାନବିକ ସତ୍ତାକୁ କ୍ଷୁଦ୍ରତମ ବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ କରିଥାଏ, ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ବିଚାର ଓ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ପ୍ରସାରିତ ଦୃଷ୍ଟି ଦେଇଥାଏ । 
ଏକ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ଦ୍ଵାରା ଆବଦ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚେତନା ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଅସାମାଜିକ 
ହେବା ସହ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ହିଂସା ବା ବର୍ବରତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିବେକର ଦଂଶନ 
ପାଇନଥାଏ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଯେଉଁଠି ମଣିଷ ନିଜର ବିବେକ ଓ ଚେତନାରେ ଅଧ୍ବକ 
ପ୍ରସାରିତ ହୁଏ ସିଏ ଦରଦୀ ହୁଏ ଓ ତା ଭିତରେ ଏକ ମାନବବାଦୀ, ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି 
ଆସେ । କହିବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ ଯେ ଏହା ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖରେ ବିଗଳିତ ହୁଏ 
ଓ ସମବେଦନାର ହାତ ବଢ଼ାଇଥାଏ । ' 


ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରିବାର ମାନସିକତା ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି 
ମାନବିକତାର ମୂଳ ମନ୍ତ୍ର । ମାନବିକତାର ନାନା ଦିଗ ଓ ଦିଗନ୍ତ ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ମାନବହିତୈଷୀ ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ । ମାନବବାଦୀ ଗଣ 
ସବୁ ଯୁଗରେ ଓ ସବୁ ସଭ୍ୟତାରେ ଏକ ସର୍ବଜନ ହିତୈଷୀ ଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଚ୍ତି | 
ଏହି ଦର୍ଶନ ଯେକୌଣସି ଭେଦଭାବ ଜନିତ ବିଚାରର ପ୍ରତିକୂଳ । ଏହା ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ବିରୋଧ କରିଥାଏ । ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାବାଦ ମଣିଷ ସମାଜରେ 
ଲିଙ୍ଗଭେଦ, ଜାତିଭେଦ, ବର୍ଣ୍ଣଭେଦ, ଧର୍ମଭେଦ ଇତ୍ୟାଦି ଭେଦଭାବ ଆଣିଥାଏ ଓ ମଣିଷ 
ମଣିଷ ଭିତରେ ପ୍ରାଚୀର ଛିଡ଼ା କରାଇଥାଏ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ମାନବବାଦ ମଣିଷର 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୭୫ 


ଶ୍ରେୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ ଓ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରର ଦୁଃଖକୁ ଏକ ମାନବିକ ସମସ୍ଯା ଭାବେ 
ନେଇ ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ପରିବେଶ ପାଇଁ ଗମ୍ଭୀର ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ କରିଥାଏ । ତେବେ ଯେଉଁ 
ସାମାଜିକ ଚେତନା ଓ ଆଦର୍ଶ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଅନୁରାଗ ସୃଷ୍ଟି କରେ 
ତାହା ଉନ୍ନତ ହେବା ବେଳେ ଯେଉଁ ବିଚାର ବା ପରିବେଶ ବ୍ୟସ୍ତି ଭିତରେ ବୈଷମ୍ୟ, 
ବିଦ୍ଵେଷ ଓ ଘୃଣାର ମନୋଭାବ ଆଣିଥାଏ ତାହା କ୍ଷୟଶୀଳ କହିଲେ ଅତ୍ରଯୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । ସବୁ ଭେଦଭାବର ଉର୍୍ବକୁ ଯାଇ ଯେଉଁଠି ମାନବିକ ଅନୁରାଗ ଓ ସଂପ୍ରୀତିର ଦୃଷ୍ଟି 
ଥାଏ ତାହା ଉନ୍ନତ ଜୀବନର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ ! 


ଜୀବନରେ ଦୁଃଖର ମୁହୂର୍- ଆସିବା ଅସ୍ଵାଭାବିକ ନୁହେଁ । ବ୍ଯକ୍ତି ଜୀବନରେ 
ହେଉ ବା ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ହେଉ ସୁଖ, ଦୁଃଖର ପରିବେଶ ଆସିବା ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା । ତେବେ ମଣିଷର ଦୁର୍ବୃବି ଯୋଗୁଁ ଯେଉଁ ଦୁଃଖ ଅନ୍ୟ ପାଖକୁ ଆସିଥାଏ ତାହାକୁ 
ପ୍ରତିହତ କରିବାର ପରିବେଶ ଯେଉଁ ସମାଜ ବା ଜନଗୋଷ୍ଠୀରେ ଅଧ୍ବକ ରହିଛି ତାହା 
ଉନ୍ନତ ମନେ ହୁଏ ! ଅପରପକ୍ଷରେ ଯେଉଁଠି ମଣିଷର ଚେତନା ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ବେଷ୍ଟନୀ 
ଭିତରେ କବଳିତ ରହି ଅନ୍ୟ ପାଇଁ ଦୁଃଖର ପରିବେଶ ଆଣିଥାଏ ତାହା ମାନବବିରୋଧୀ 
ମନେ ହୁଏ । ପରିତାପର ବିଷୟ ଯେ ସଭ୍ୟତା ଯେତେ ଆଗକୁ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଜରେ 
ଯେତେ ଦୁଃଖ, ଅଶୁଭ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ରହିଛି ତାହା ପ୍ରାୟତଃ ମଣିଷ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସୃଷ୍ଷି ହୋଇଆସିଛି । 

ଉପସଂହାରରେ ଏହା କହିବା ସମୀଚୀନ ହେବ ଯେ ଏକ ସୁନ୍ଦର ସମାଜ ବା 
ବିଶ୍ଵର ସଫଳ ରୂପାୟନ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ । କେଉଁ ଦିଅଁ ଦେବତା ବା ଭଶ୍ଵର 
ସମାଜକୁ ସୁନ୍ଦର କରିବେ ନାହିଁ । ବରଂ ମନ୍ଦ ବା ଅଶୁଭର ସ୍ମିତି ମଣିଷ ମନରେ ଭଶ୍ବରୀୟ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରତି ସର୍ବଦା ସନ୍ଦେହର ବୀଜ ବପନ କରିଛି । ଯଦି ଇଶ୍ଵର ସର୍ବ ଶକ୍ତିମାନ 
ତେବେ ଏ ସଂସାର ମନ୍ଦ ରହିତ ହୋଇଥାନ୍ତା ଓ ସଂସାରରେ ରାଶି ରାଶି ଦୂଃଖ, ଦୂର୍ବୃବି ଓ 
ଅମାନବିକତାର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ନଥାନ୍ତା । କାରଣ ଏସବୁକୁ ଭଶ୍ଵର ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ବଳରେ ଦୂର 
କରିଥାନ୍ତେ | ସେହିପରି ଯଦି ଭଶ୍ଵର କରୁଣାମୟ ହୋଇଥାନ୍ତେ ତେବେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅଦେଖା 
ହାତ ଆର୍ଭ ମଣିଷର ଦୂଃଖକୁ ଲାଘବ କରିପାରନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ଆମ ସଂସାରରେ ଅପରିସୀମ 
ଦୁଃଖ, ଦୁୂର୍ବଶା ଓ ମନ୍ଦ ସଭ୍ୟତାର ଆରମ୍ଭ କାଳରୁ ରହିଆସିଛି । ସୁତରାଂ ଯଦିବି ଇଶ୍ଵର 
ବୋଲି କିଛି ସଚେତନ ସତ୍ତା ଥାଏ, ତେବେ ସେହି ଛଶ୍ଵର ହୁଏତ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ନୁହଁନ୍ତି 
କିମ୍ବା କରୁଣାମୟ ନୁହନ୍ତି । 
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୧୭୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଆହ୍ଵାନକୁ ନେଇ ବହୁ ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚା ହୋଇଛି । 
ତଥାପି ଯେତେ ସବୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏ ନେଇ ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି କୌଣସିଟି 
ଭାବନା ଏହି ପ୍ରଶ୍ଧର ସନ୍ତୋଷଜନକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିନାହିଁ ବା ଛଶ୍ବରଙ୍କର ସ୍ଥିତିକୁ ସୁଦୃଢ଼ 
ଭିଭି ଦେଇ ନାହିଁ । ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମାଜରେ ରାଶି ରାଶି ଦୁଃଖ, ଯାତନା, 
ଅତ୍ୟାଚାର, ଶୋଷଣ, ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ବା ମନ୍ଦ ରହିଥିବ ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଶ୍ଵରୀୟ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ବିଧାନ ନେଇ ମଣିଷ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ରହିଥିବ । 


ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବରଂ ବିଚାରଶୀଳ ହେତୁବାଦୀ ମାନେ ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାର 
ଏକ ମାନବିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେଇଥାନ୍ତି । କୌଣସି ଲତଶ୍ଵର ସମାଜରେ ଶାନ୍ତି, ସ୍ପିରତା ଆଣି 
ଦେବେ ନାହିଁ ବା ଅତୀତରେ ଆଣି ନାହଁନି । ବରଂ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା ସମାଜ ଓ 
ସଂସାର ପ୍ରୀତିପଦ ହୋଇପାରିବ । ମଣିଷର ସ୍ଵଭାବକୁ ଦରଦୀ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ କରିପାରିବା 
ପାଇଁ ଆମର ବ୍ୟବସ୍ଥା, ଶିକ୍ଷା ଓ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ହେବ । 
ମଣିଷର ମୂଲ୍ୟ ଓ ମହତ୍ତଵକୁ ସର୍ବାଗ୍ରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଜୀବନଧର୍ମୀ ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନକୁ 
ବ୍ୟାପକ କରିପାରିଲେ ଆମ ସଂସାରରୁ ଅନେକ ଭେଦଭାବ ଜନିତ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବିଲୋପ 
ହୋଇପାରିବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ ଥିବା ସକାରାଦ୍ଧକ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡ଼ିକର 
ଏକ ସମନ୍ବିତ ବିଚାର ସହ ଏହିକ ଜୀବନକୁ ନେଇ ଯେତେ ସବୁ ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟଟୟ 
ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ଆସିଛି ସେସବୂକୂ ସଂଯୋଜିତ କରି ଏକ ସର୍ବହିତବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର 
ବିକାଶ କଲେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍କ ମାନରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପରିବର୍ଭନ ଆସିପାରିବ । 
ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଆଜି ମଣିଷ ହାତରେ ଅମାପ ଶକ୍ତି ଦେଇଛି ଯାହା ଦ୍ଵାରା ସେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ ପ୍ରତିହତ କରିପାରିବ । ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ଜନିତ ଦୁଃଖକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାର ଅନେକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଣିଷ ହାସଲ କରିପାରିଛି । ହେଲେ ମାନବକୃତ 
କୂରତା ମଣିଷ ପାଇଁ ଅଧ୍ବକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦାୟକ ହୋଇରହିଛି । ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ପରିବର୍ଭନ 
ହେଲେ ଆମ ସଂସାର କେତେ ପ୍ରୀତିମୟ ହୋଇନପାରନ୍ତା ! ଯଦି ସଂସାରରେ ବିଶ୍ବଦୃଷ୍ଷି, 
ମାନବବାଦ ଓ ନ୍ୟାୟର ଭାବନା ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇପାରନ୍ତା ତେବେ ବିଶ୍ଵରେ ଏକ 
ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ଉନ୍ମୋଚିତ ହୋଇପାରନ୍ତା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାନବିକତାର ସ୍ପର୍ଶରେ ସଂସାରର 
ଅନେକ ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇପାରନ୍ତା । ତାହା ହୁଅନ୍ତା ମଣିଷ ଭାଗ୍ୟରେ ଏକ ନୂତନ 
ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ । 
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ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା 


ସଂସ୍କୃତି, ସଭ୍ୟତା ଓ ସମାଜ ପରତ୍ର ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ସମାଜ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହିଁ 
ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଭାବନା ଆସିଥାଏ ! ସମାଜ ବ୍ୟତୀତ ସଭ୍ୟତା ବା ସଂସ୍କୃତିର 
ପରିକଳନା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ତେବେ ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଭାବନା ଅମୂର୍ଭୀୟ 
( abstract ) ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ୟ ବେଶ ଜଟିଳ ମନେ ହୁଏ । ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସଭ୍ୟତା ବିକାଶ ଲାଭ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ଉଦ୍ଭବ ହୁଏ । ଏକ ସାମାଜିକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର 
ଜୀବନଧାରା ଯେତିକି ଶୃଙ୍ଖଳିତ ତାହା ସେତିକି ସଭ୍ଯ । ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ 
କେତେକ ଦିଗ ଏକ ସଭ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପରିଚାୟକ ହୋଇଥୁବା ବେଳେ ତାହାର ବିପରୀତ 
ମାନସିକତା ବା ଆଚରଣ ଅସଭ୍ୟ ବୋଲି ବିବେଚିତ ହୋଇପାରେ । ସେହିପରି ସାମାଜିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ପୃଷ୍ଟଭୂମିରେ କେତେକ ପରମ୍ପରା, ଆଦର୍ଶ ଓ ଆଚରଣ ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ ମନେ 
ହେବା ବେଳେ ତାହାର ବିପରୀତ ଧାରାଗୁଡ଼ିକ ଅପସଂସ୍କୃତି ବୋଲି ମନେ ହୋଇପାରେ । 
ତେବେ ସଭ୍ୟତା-ବର୍ବରତା ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଅପସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କଲାବେଳେ 
କେଉଁ ମାନଦଣ୍ଡକୁ ଆଧାର ଭାବେ ନେବା ସମୀଚୀନ ମନେ ହୁଏ ? ଏହି ମାନଦଣ୍ଡ 
ସାର୍ବଜନୀନ କି ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ବେଶ୍‌ ଜଟିଳ । ତେବେ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ 
ସାମାନ୍ୟ ସୂଚନା ଦେବା ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଅପସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ କେତେକ ସାଧାରଣ ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ଦର୍ଶାଇବା ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧଟିର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ସେହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ ସମାଜ 
ଓ ସଭ୍ୟତା ଉପରେ ସାମାନ୍ୟ ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ ପ୍ରାସର୍ଗକ ମନେ ହୁଏ । 


(୧) 


ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ମଣିଷ ଏକ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ । ମଣିଷର ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃରି 
ସହଜାତ । ଏହି ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃଭି ଅନେକାଂଶରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅସହାୟବୋଧରୁ ଆସିବା 
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୧୭୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ମନେ ହୁଏ | ମଣିଷ ଜୀବକଗତରେ ସବୁଠାରୁ ବୁବିମାନ କାରଣ ମଣିଷର ମସ୍ତିଷ୍କ ସବୁଠାରୁ 
ଅଧୁକ ବିକଶିତ । କିଚୁ ବିଡ଼ମ୍ମନାର ବିଷୟ ମଣିଷ ଶିଶୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅସହାୟ । ସେହିପରି 
ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଜୀବନ ଅଭାବରେ ଅତି ବୁବ୍ଧିମାନ ଓ ବଳବାନ ମଣିଷ ବି ଅସହାୟ । 
ମଣିଷ ଶିଶୁ ବହୁଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାର ପରିବାର, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଉପରେ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ । ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ ସାଧନ ଓ 
ନିରାପତ୍ତା ବୃହତ୍ତର ସମାଜରୁ ପାଇଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅନୁସାରେ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ କିଛି ଅବଦାନ ଦିଏ ଓ ଜୀବନର ଆବଶ୍ୟକତା ସମାଜରୁ 
ପାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସମାଜୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ ସମାଜର 
ଉତ୍ପତ୍ତି ହେବା ଜଣାଯାଏ । ଏକ ବୃହତ୍ତର ପାରତସ୍ପରିକତା ଦେଇ ଯେଉଁ ସମାଜୀକରଣ ବା 
ସୋସିଆଲାଇଜେସନ ଧାରା ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି ତାହା ହିଁ ହେଉଛି 
ସମାଜ । ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ଧାରାରେ ବୃହତ୍ତର 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର ପରିକଳ୍ଥନା ଆସିଛି । ସମାଜୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦେଇ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ, 
ବୃହତ୍ତର ଗୋଷ୍ଠୀ, ରାଷ୍ଟ୍ର ସହ ବ୍ୟକ୍ତି ସଂପର୍କର ପରିସର ବ୍ୟାପକ ହୋଇଛି । ପାରସ୍ପରିକ 
ନିର୍ଭରଶୀଳତା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ମାନବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧକ ଜଟିଳ ହୋଇଛି | ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଏକ ବୃହତ୍ତର ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିକାଶ ସହ ସମାଜ ଦୃଢ଼ 
ଭିଭି ନେବା ସହ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ରମଶଃ ଜଟିଳ ହୋଇଛି । ତେବେ ସମାଜ ହେଉଛି 
ଏକ ବନ୍ଧନର ସୂତ୍ର ଯାହାର ଆଧାର ହେଉଛି ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଜନିତ ପାରସ୍ପରିକତା, 
ସହଭାଗିତା ଓ କେତେକ ଶ୍ରଙ୍ଖଳା । 


ସମାଜରୁ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ । ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କହିଲେ ଏକ ସାମାଜିକ 
ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ବିକାଶ ଧାରା ହେଉଛି ତାହାର ସଭ୍ୟତା ! ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହ ବୈଷୟିକ 
ପ୍ରଗତି ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । କୃଷି ଜନିତ ଜ୍ଞାନରୁ ସଭ୍ୟତାର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । କୌଣସି 
ନୂତନ ବୈଷୟିକ କୌଶଳ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ କିଛି ପରିବର୍ଭନ ଆଣେ । 
ବୈଷୟିକ କୌଶଳ, ପାରିବେଶିକ ଜ୍ଞାନ, ରାଜନୈତିକ ସ୍ଥିରତା, ଅର୍ଥନୈତିକ ସମି ଓ 
ସାମାଜିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଇତ୍ୟାଦି ଦେଇ ଜୀବନର ମାନ ଉନ୍ନତ ହୋଇଥାଏ । ଆଦିମ ସମାଜରୁ 
ଆଜିର ଆଧୁନିକ ସମାଜର ବିକାଶର ଅଧ୍ଯୟନରୁ ଜୀବନର ମାନ କିପରି ଉନ୍ନତ 
ହୋଇଚାଲିଛି ତାହା ଜଣାଯାଏ । ଜୀବନର ମାନ ଉନ୍ନତ ହେବାରେ ନାନା କାରଣ 
ରହିପାରେ । ତେବେ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ସହ ନୂଆ ନୂଆ ସମସ୍ୟା ଓ ସଙ୍କଟ ସମାଜ 
ଜୀବନରେ ଦେଖାଦିଏ । ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ସଙ୍କଟମୟ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ପାଇଁ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୭୯ 


ମଣିଷ ନିଜର ବୁଦ୍ଧି ଓ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରୟୋଗ କରି ପଚ୍ଛାର ସନ୍ଧାନ କରେ । ଅତୀତରେ ଏକ 
ନିର୍ବିଷ୍ଟ ସାମାଜିକ ପରିଚୟ ବହନ କରୁଥିବା ଗୋଷ୍ଠୀମାନେ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିବେଶକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବାକୁ ଉଦ୍ଯମ କରୁଥିଲେ । କାଳକ୍ରମେ ବୃହତ୍ତର 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ବିକାଶ ସହ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଭାବନାର ବିକାଶରୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଏକ ବୃହରର 
ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଭାବେ ଉଦ୍ଭବ ହେଲା । ଫଳତଃ ଜନକଲ୍ୟାଣକାରୀ ଯୋଜନାକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରସାରିତ କରିବାକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପ୍ରଯତ୍ନ ହେଲା । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ପରିଚୟ ରହିଲା ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ହି ଏକ ସାର୍ବଭୌମ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ 
ପରିଣତ ହେଲା । ସଭ୍ୟତାର ଭାବନା ଆଣିବା ବେଳେ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସେହି 
ଗୋଷ୍ଠୀର ରାଜନୈତିକ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ପରିଚୟ ହିଁ ଆମର ବିଚାର ସ୍ତରକୂ ଆସିଥାଏ । କୌଣସି 
ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରାକୁ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ବା ସେହି ସଭ୍ୟତାର ମୂଲ୍ୟାୟନ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରାଜନୈତିକ ଅସ୍ମିତା ଥବା ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଚିତ୍ରଟି ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ରହେ । 
ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ, ସେମାନଙ୍କର ସମାଜୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସଭ୍ୟତାର 
ପରିକଳ୍ଚନା କରାଯାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ, ସମାଜ, ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ସଭ୍ୟତା ପରସ୍ପର ସହ 
ଘନିଷ୍ଠ ଭାବେ ସଂପୃକ୍ତ । 


ସଂସ୍କୃତି ଭାବନା ମଧ୍ୟ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ କେତେକ ମୌଳିକ ଦିଗର 
ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ସଂସ୍କୃତିର ପରିସର ବହୁ ବ୍ଯାପକ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଅବଧାରଣା ବେଶ୍‌ 
ଜଟିଳ । ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାମୂହିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଥବା ଚିନ୍ତନ, ବିଶ୍ଵାସ, 
ଜୀବନଶୈଳୀ, ପରମ୍ପରା, ସଂଗୀତ, ସାହିତ୍ୟ, ଦର୍ଶନ, ଧର୍ମ, ଚାରୁକଳା, ସକଳ ନାନ୍ଦନିକ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ସଂସ୍କୃତିର ପରିସର ଭୁକ୍ତ । ସଂସ୍କୃତି ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଏତିହ, ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ, 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ, ଶାଳୀନତା, ଆଦର୍ଶ ଇତ୍ୟାଦିର ମଧ୍ଯ ଏକ ସମନ୍ବିତ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ଏକ 
ସଂସ୍କୃତିର ନାନା ବିବିଧତା ରହିବା ସମ୍ଭବ ଓ ଏହା ଏକକ ଭାବନାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରେ 
ନାହିଁ । ତେବେ ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ବିବିଧତା ଭିତରେ ତାହାର ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ, ନୈତିକ, 
ନାନ୍ଦନିକ ଓ ମାନବିକ ଆବେଦନଟି ଥାଏ ତାହାକୁ ଏକ ସଂସ୍କୃତିର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଭାବେ 
ନିଆଯାଏ । 


= = 

ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର କ୍ରମ ବିକାଶ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଗତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପର 
ସହାୟକ ହୁଏ ସେହିପରି ନୂତନ ଚିନ୍ତା, ଚେତନା, ମାନବିକତାବୋଧ ଇତ୍ୟାଦି ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ସଂସ୍କୃତିର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ବୃବି ଦିଗରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀର ନୈତିକ 
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e୧୮୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଚେତନା, ମାନବିକ ଆବେଦନ ଓ ଉଦାରବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ିୁ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନୂତନ ପ୍ରେରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ସଭ୍ୟତା ଯେପରି ପରିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଅଗ୍ରଗତି କରେ 
ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରବାହ ଭାବେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ଉନ୍ନତ ହୋଇଥାଏ । ସାମାଜିକ 
ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମଣିଷ ମାନଙ୍କର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଯେ କୌଣସି ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରାର 
ଅନୁଶୀଳନରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହ ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ, 
ମାନବିକ ଉଳ୍ପର୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ନୈତିକ ଦାୟିତ୍ବବୋଧ ସ୍ତରରେ ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବରନ 
ହୋଇଚାଲିଥାଏ । ଆଦିମ ସମାଜ, କୃଷିଭିଭିକ ସମାଜ, ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜ, ପିତ଼ୁ ବା 
ମାତୃ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ସମାଜ, ଶିଳୋନ୍ଵତ ସମାଜ ଇତ୍ୟାଦିର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶ ଅନେକାଂଶରେ 
ପୃଥକ୍‌ ଅଟେ । ସାମାଜିକ ବିକାଶ ଧାରାରେ ଲୋକଙ୍କର ନୀତିବୋଧ, ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି, 
ଗତିଶୀଳତା, ଧାର୍ମିକ ଆବେଗ ସେହି ଯୁଗର ପ୍ରମୁଖ ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ଆଦର୍ଶ 
ତଥା ପ୍ରାଯୁକ୍ତିକ ପରିବେଶରୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଥାଏ । ଆଦିମ ସମାଜରେ ବା କ୍ୃଷିଭିରିକ 
ସମାଜରେ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନର ସ୍ତର ଅତି ସୀମିତ 
ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ଶିଛ ବିକାଶ ଜନିତ ନୂତନ ଅର୍ଥନୈତିକ ବିକାଶ ପରିବେଶରେ 
ବେପାର ବାଣିଜ୍ୟର ଅଭିବୃଦ୍ଧି, ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ବିସ୍ତାର, ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର ଇତ୍ଯାଦି ଯୋଗୁଁ 
ସଭ୍ୟତା ସଭ୍ୟତା ଭିତରେ ନାନା ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ନେଇ ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ କେତେକ 
ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଉନର ସୂତ୍ରପାତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । 


ବସ୍ତୁତଃ ସାମାଜିକ ବିକାଶ, ସଭ୍ଯତାର ଅଗ୍ରଗତି, ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ପରସ୍ପର 
ସହ ସମ୍ଚନ୍ଧିତ ଓ ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଏକ ଏକ ପ୍ରବାହ । ସେହି ପ୍ରବାହର ଅନ୍ତଃସ୍ତୋତ 
କେତେବେଳେ ଧୀର ତ କେତେବେଳେ ପ୍ରଖର । ତେବେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ 
ମନୁଷ୍ୟର ନିରବଛିନ୍ନ ପ୍ରୟାସ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସମାଜ, ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ରଵିମନ୍ତ ହୋଇଛି । 
ଏଥରେ କୌଣସି ଭଶ୍ଵର ବା ଦେବତାର ଭୂମିକା ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ସଚେତନ 
ଭାବେ ନିଜର ସାମାଜିକ ପରିବେଶକୁ ଉନ୍ନତ, ନ୍ୟାୟପୂର୍ଵ, ଗତିଶୀଳ ଓ ମାନବିକ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଆସିଛି ତାହା ଅଧକ ସଭ୍ଯ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ ହୋଇପାରିଛି । ଅଥଚ 
ଯେଉଁଠି ଜନମାନସରେ ଇହଲୋକ ଅପେକ୍ଷା ପରଲୋକର ଭାବନା ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ବ 
ନେଇଛି ଜୀବନକୁ ଅଳୀକ, ସାମାଜିକ ସଂପର୍କକୁ ତୁଛ ଓ ସଂସାରକୁ ମାୟା ବୋଲି 
ଭାବି ଅବଜ୍ଞା କରାଯାଇଛି ସେହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଟି ସାମାଜିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁନ୍ନତ 
ହୋଇରହିଛି । ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହକ ମକ୍ତ ମନ, ଅନସନିସ ଦଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ବୈଜ୍ଞାନିକ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ere 


ମାନସିକତା, ଗଣତାନ୍ତିକ ଆଦର୍ଶବୋଧ ଓ ମାନବହିତୈଷୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି 
ତାହା ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେ ନୂଆ ନୂଆ ଦିଗନ୍ତକୁ ସ୍ପର୍ଶ 
କରିଛି । ଏହି ମୂଲ୍ଯବୋଧ ଗୁଡ଼ିକ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନରୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି, 
ଧର୍ମଭିରିକ ସଂସ୍କୃତିରୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇନାହିଁ । ଧର୍ମଚେତନା ଭିତରେ ଅବଶ୍ଯ କେତେକ 
ମହରର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ରହିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଭିତରେ ମହତତର ଜୀବନ ପାଇଁ କିଛି 
ପ୍ରେରଣା ଥାଇପାରେ ତେବେ ଏହା ସହିତ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା, ପାରଲୌକିକତା ଓ ରକ୍ଷଣଶୀଳତାର 
ବହୁ ଉପାଦାନ ରହିଛି । କହିବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ ଯେ ଶେଷୋକ୍ତ ଲକ୍ଷଣ ଗୁଡ଼ିକ ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତୀତରେ ବହୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ମଣିଷର ଜାଗତିକ 
ଦୁର୍ଦବଶା ଓ ଦୁଃଖମୟ ସ୍ପିତି ପାଇଁ ଧାର୍ମିକ ଚେତନା କେତେ କେତେ ପାରଲୌକିକ ତର୍ତ, 
ପୂର୍ବଜନ୍ଧର କର୍ମଫଳ, ଆଦି ମାନବର ପାପର ପରିଣାମ, ଇଶ୍ଵରୀୟ ଦଶ୍ଡ କହି ଏହା ପ୍ରତି 
ସର୍ଶକାତରହୀନ ମନୋଭାବ ଆଣିଛି । ଅପର ପକ୍ଷରେ କେତେକ ପ୍ରଜ୍ଞାଶୀଳ ବ୍ୟଗ୍ତି ନିଜର 
ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା ମଣିଷ ସମାଜର ବୌଦ୍ଧିକ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଯେପରି ରଵ୍ଧିମନ୍ତ 
କରିଛନି ତାହା ଦ୍ଵାରା ସଭ୍ୟତାର ଚକ ଆଗକୁ ଯାଇଛି ଓ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ଵକ ମାନରେ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି । ମଣିଷର ବୌଦ୍ଧିକ ଚେତନାକୁ କୋପରନିକସ, 
ଗାଲିଲିଓ, ନିଉଟନ, ଆଇନଷ୍ଟାଇନ, ସିଗମଣ୍ଡ ଫ୍ରଏଡ଼, ଡ଼ରୱନ, କାର୍ଲମାର୍କସ, ବୁଦ୍ଧ, 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଟ ଭୋଲଟେୟାର, ବର୍ଟ୍ଣାଣ୍ଡ ରସେଲ ଇତ୍ୟାଦି ମୁକ୍ତଚିନ୍ତକ ମାନଙ୍କର ଦାନ 
ଅତୁଳନୀୟ ! ବଡ଼ ବ୍ୟଙ୍ଗପୂର୍ଣଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଅନସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ଏମାନେ ହେତୁବାଦୀ 
ଯେଉଁମାନେ ମାନବର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଅମୂଲ୍ୟ ଅବଦାନ ଦେଇଯାଇଛନ୍ତି । ସେମାନେ 
ଏହି ଦର୍ଶନରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ ମାନବ କଲ୍ଯାଣର ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ର ହେଉଛି ଏହି 
ଜଗତ, କୌଣସି ପରଜଗତ ନୁହେଁ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ବୌବ୍ଧିକ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶରେ 
“ତଥାକଥିତ ଧର୍ମଗୁରୁମାନଙ୍କର ଅବଦାନ ନଗଣ୍ୟ ଓ ଏପରିକି ନକାରାତ୍ସକ କହିଲେ ଅତ୍୍ୟଭ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ । 


(9) 


ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଯେତିକି ବୃହତ ଆକାର ଧାରଣ କରେ, ତାହାର ସଂସ୍କୃତି 
ଭିତରେ ଭିନ୍ନତାର ଚିତ୍ର ସେତେ ଅଧକ ହୋଇଥାଏ। ଏକ ଭୌଗୋଳିକ ପରିସୀମା 
ଭିତରେ ରହିଥିବା ଓ ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଅସ୍ପିତା ଥବା ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସଂସ୍କୃତିର ପରିକଳ୍ପନା 
ଯେପରି କରାଯାଏ ସେହିପରି ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବା ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପରିଚୟ ବା 
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୧୮୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଅସ୍ପିତା ଥବା ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀର ସଂସ୍କୃତି ବିଷୟକୁ ମଧ୍ୟ ବିଚାର କରାଯାଏ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ସଂସ୍କୃତି ବା ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି କହିବା ବେଳେ ଏକ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ଆସିଥାଏ । ବହୁ 
ଦେଶ, ବହୁ ଭାଷା, ବହୁ ପରମ୍ପରା ସମନ୍ତିତ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ଭିତରେ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବେ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ରୂପରେଖଟି କ'ଣ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ମନେ ହୋଇପାରେ । ସେହିପରି ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟ ଏକ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ । ଉତ୍କଳୀୟ ସଂସ୍କୃତି, ତାମିଲ ସଂଙ୍କତି, 
ମରହଟ୍ଟା ସଂସ୍କୃତି, ପଂଜାବୀ ସଂସ୍କୃତି, ନାଗା ସଂସ୍କୃତି ଇତ୍ଯାଦି ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ଅଙ୍ଗବିଶେଷ । ଉତ୍କଳୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ତାମିଲ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ହୁଏତ ନାନା ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇପାରେ, ତେବେ ଉଭୟ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଅଙ୍ଗ । ସେହିପରି 
ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି କଥା କହିଲାବେଳେ ଓଡ଼ିଶାରେ ରହିଥୁବବା ଆଦିବାସୀ 
ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କର ଜୀବନଧାରାର ଏକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମନ ଭିତରକୁ ଆସେ । ପୁନଶ୍ଚ ବିଭିନ୍ନ 
ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀର ଜୀବନଶୈଳୀ, ପରମ୍ପରା, ପୋଷାକ, ରୁଚିବୋଧ, ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇପାରେ । ଏକ ବୃହତ୍ତର ଜନଗୋଷ୍ଠୀରୁ ଆମେ ଯେତିକି କ୍ଷୁଦ୍ର 
ଅସ୍ମିତାକୁ ନେଇ ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କର ପରିକଳ୍ଚନା କରିବା ଓ ସେହି ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେହି 
ଗୋଷ୍ଠୀର ସଂସ୍କୃତି ବିଷୟ ବିଚାରକୁ ନେବା ତାହା ନାନା ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିନ୍ନତାର ଚିତ୍ର 
ଦେବ । ଏହାକୁ ଏକ ସାଦୃଶ୍ୟ ଜରିଆରେ ବୁଝାଇବା ସମ୍ଭବତଃ ଅଧକ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ହେବ । 
ଯେପରି ବିଭିନ୍ନ ଜଳଧାରା ଏକ ନଦୀରେ ମିଶି ଏହାକୁ ପୁଷ୍ଟ କରିଥାଏ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହ ଏକ ମହା ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହକୁ ପୁଷ୍ଟ କରିଥାଏ । ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଉତ୍କଳୀୟ ସଂସ୍କୃତି, ଉତ୍କଳୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି, 
ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ କନ୍ଧ ସଂସ୍କୃତି ବା ବଣ୍ଡା ସଂସ୍କୃତି ସଂସ୍କୃତିର ବିଭିନ୍ନ ଧାରା ଓ 
ଉପଧାରା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏକ ମୁଳ ସଂସ୍କୃତିରୁ ଏକ ଉପସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଆସିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ଭିନ୍ନତା ବା ବୈଶିଷ୍ଠ୍ଯ ହୁଏତ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଗୋଟିଏ 
ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଯେତିକି ବଡ଼ ହୁଏ, ତାର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିସର ଭିତରେ ସେତିକି 
ଭିନ୍ନତାର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସେ, ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀଟି ଯେତେ କ୍ଷୁଦ୍ର ହୁଏ ତାହାର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଭିନ୍ନତାର ପରିସରଟି ସେତେ ସଙ୍କୁଚିତ ହୋଇଆସେ । ବସ୍ତୁତଃ ସଂସ୍କୃତି ଏକ ପ୍ରବାହ 
ଯାହା ଅନେକ ଉପସଂସ୍କୃତିର ଏକ ସମନ୍ବିତ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ଉପସଂସ୍କୃତି ସକଳ ଏକ ମୁଖ୍ୟ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ କରିବା ଦ୍ଵାରା ମୁଖ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ବିଭବ ପରିପୁଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 


ତେବେ ଇତିହାସରେ ଏପରି ମଧ୍ଯ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଯେ ବେଳେ ବେଳେ 
କେତେକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚଳଣିକୁ ପରମ୍ପରାର ଦ୍ଵାହି ଦେଇ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ପରିବର୍ଭନକୁ ବିରୋଧ 
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କରାଯାଏ । ସଂସ୍କୃତି ଅନ୍ଧସଂସ୍କାର ଓ ପରମ୍ଚରାରର ରୂପ ନେଇ ସାମାଜିକ ବିକାଶ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସମାଜରେ ଅନେକ କୁସଂସ୍କାର ଏହିଭଳି 
ଭାବେ ତିଷ୍ଠି ରହିଥାଏ । ତେବେ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ପ୍ରଥା, ପରମ୍ପରା ଓ ଚଳଣିକୁ 
ନିରଙ୍କୁଶ କହି ଏକ ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଉପରେ ଲଦି ଦିଆଯାଏ ତାହା ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା 
ଆଣିଥାଏ । କାରଣ ସେପରି ସ୍ଥଳେ ସଂସ୍କୃତି ରକ୍ଷଣଶୀଳତାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଯାଏ । 
ଯେଉଠି ସାଂସ୍କୃତକ ଗତିଶୀଳତା ପରିବରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ଥାଣୁତ୍ଵ ଆସେ, ତାହା ସାମାଜିକ 
କ୍ଷୟଶୀଳତା ପାଇଁ ପଥ ପରିଷ୍କାର କରିଥାଏ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ସଂସ୍କୃତିର ମାନବିକ ଦିଗଟିର 
ଅବକ୍ଷୟ ହେବା ସହ ଏହା ଜ୍ଞାନର ବିକାଶରେ ବା ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରସାରରେ 
ଅନ୍ତରାୟ ହୋଇଥାଏ । 


ଅପସଂସ୍କୃତି ସଂସ୍କୃତିର ପରିପନ୍ଛୀ । ସଂସ୍କୃତିର ସକଳ ବିଭବକୂ ଆମେ ଯଦି 
କେତୋଟି ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ ଭିତରେ ପ୍ରକାଶ କରିବା ତାହା ହେବ ଏହାର ବୌଵଦିକ, 
ନୈତିକ ଓ ନାନ୍ଦନିକ ଦିଗ । ବସ୍ତୁତଃ ଯାହା ଏସବୁ ବିକାଶର ପ୍ରତିକୂଳ ତାହା ଅପସଂସ୍କୃତି । 
ଅବଶ୍ୟ ଅପସଂସ୍କୃତିର ଏକ ବାସ୍ତବ ସଂଜ୍ଞା ଓ ସୀମା ନିର୍ବାରଣ କରିବା ସହଜସାଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ । ଏହାର କେବଳ ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ସଂଜ୍ଞା ଦେବା ସମ୍ଭବ । ଯାହା ମାନବିକ 
ଶ୍ରେୟ ବିରୋଧୀ ଓ ବିଚାରଶୀଳତାର ବିରୋଧୀ ତାହା ଅପସଂସ୍କୃତି । ଉଦାହାରଣ ସ୍ଵରୂପ 
ଯେଉଁ ମାନସିକତା ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଓ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଜ୍ଞାନର ଅଭିବୃବ୍ଧି ଦିଗରେ ଅନ୍ତରାୟ 
ତାହା ଅପସଂସ୍କୃତି । ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାରେ ବିଶ୍ବାସ ଥଲା ଯେ ଯାହା ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ବା 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ତାହା ଚିରନ୍ତନ ଓ ଶାଶ୍ବତ । ଏହି ପ୍ରକାରର ଏକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ନିରବଛିନ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ଚର୍ଚାର ପରିପନ୍ଛୀ । ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶରେ ପ୍ରତିକୂଳ 
ତାହା ଅପସଂସ୍କୃତି । ସେହିପରି ନୈତିକ ଆଚରଣ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆମର ଅନୁଭୂତି ଓ 
ବିଚାରଶୀଳତାର ଆଧାର ଉପରେ ସମାଜରେ ବିକଶିତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁଠି ପ୍ରଚଳିତ ପରମ୍ପରାର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ନ୍ୟୁନ କରାଯାଏ ତାହା 
ଅପସଂସ୍କୃତି । ଜାତିପ୍ରଥା, ଅସୃଶ୍ୟତା, ଭେଦଭାବ ଜନିତ ପରମ୍ପରା ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର 
ପରିପନ୍ଛୀ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ସେ ସବୁର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଅପସଂସ୍କୃତି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । ଜୀବନକୁ ସରସ, ସୁନ୍ଦର ଓ ପ୍ରୀତିମୟ କରିବାକୁ ମଣିଷ କଳା, ସଂଗୀତ ଇତ୍ୟାଦି 
ଦେଇ କେତେ କେତେ ନାନ୍ଦନିକ ଦିଗର ସନ୍ଧାନ କରିଛି । ତେବେ ଯେଉଁ କଳାତ୍ସକ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି, ସଂଗୀତ, ନାଟକ, ସିନେମା ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସରେ ଅନ୍ତହୀନ ଭୋଗବାଦ 
ଓ ଏକ ରୂଚିହୀନ ଆବେଗ ସୂଷ୍ଟି କରିଥାଏ ତାହାକୁ ଅପସଂସ୍କୃତି କହିଲେ ଭୁଲ ହେବ 
ନାହିଁ । ଯେଉଁ କଳା ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅନୁଭବ ଓ ସୃଜନଶୀଳ ଆବେଗ ସୃଷ୍ଷି କରେ 
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e୧୮୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ତାହା ସ୍ବାଗତଯୋଗ୍ୟ । କିନ୍ତୁ ଯାହା ଏସବୁର ବିପରୀତ ଆବେଗ ଆଣିଥାଏ ବା ବ୍ଯକ୍ତି 
କିମ୍ବା ଗୋଷ୍ଠୀକୁ କୂସିତ ଅନୁଭବ, ହିଂସ୍ର ମନୋଭାବ ଦେଇଥାଏ ତାହା ଅପସଂସ୍କୃତି । 
ତେବେ ଏସବୁ ଯେ ଅପସଂସ୍କୃତିର କେବଳ ମାତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ତାହା କହିବା ସମୀଚୀନ ମନେ 
ହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ଏହାର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦିଗନ୍ତ ରହିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ ସଂସ୍କୃତିର 
ଅବବୋଧ ନେଇ ସ୍ପଷ୍ଟତା ରହିଲେ ତାହାରି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅପସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ 
ଚିତ୍ରଟି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇପାରିବ । 


ଉପସଂହାରରେ ସଂସ୍କୃତିର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନାନ୍ଦନିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ନୈତିକ 
ନିର୍ଯ୍ୟାସ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଯେଉଁ ଚେତନା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବା ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ନାଗରିକ 
ହେବାରେ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ, ମାନବିକ ପ୍ରୟାସଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ସୃଷ୍ଟି କରେ ଓ 
ସାମାଜିକ ହିତସାଧନକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ ତାହା ଉନ୍ନତ ସଂସ୍କୃତିର ବାର୍ରା ବହନ କରିଥାଏ । 
ସେହିପରି ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶ କର୍ମସଂସ୍କୃତିକୁ ଜୀବନଧାରାରେ ମିଶାଇବାକୁ ଓ 
ସାଧୂତାକୁ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟରେ ପ୍ରତିଫଳିତ କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା ସୃଷ୍ଟି କରେ ତାହା 
ମହତ୍ତର ସଂସ୍କୃତିର ଚିତ୍ର ଦିଏ । ଉଦାରତା, ମାନବିକତା, ସମତା ଓ ନ୍ୟାୟବୋଧ ଯଦିଓ 
ସମାଜିକ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ରହେ ତାହା ଉନ୍ନତ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଚେତନାର ପରିଚୟ ଦିଏ । ପରନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନରେ 
ଏସବୁ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ପ୍ରେରଣା ସୃଷ୍ଠି ନକରି ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାରତହୀନ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆଣେ 
ତାହା ଉନ୍ନତ ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚାୟକ ନୁହେଁ ¦ ଯଦି ଅନ୍ଯାୟ, ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାରଠ ଭେଦଭାବ 
ମୂଳକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ଜୀବନଧାରାର ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ 
ତେବେ ତାହା କୌଣସି ଉନ୍ନତ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚିତ୍ର ଦିଏ ନାହିଁ । ପୁନଷ୍ଚ କୌଣସି ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରାଚୀନତା ତାହାର ମହନୀୟତାର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ ନାହିଁ । ବରଂ ତାର ଗୁଣାତ୍ସକ 
ମୂଲ୍ୟ ଓ ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ପାଇଁ ଆବେଦନ ତାର ମହନୀୟତାର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ | 


ବିଭିନ୍ନ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ ପରିବେଶ, ପ୍ରାଯୁକ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ସମାଜର 
ବିକଶିତ ନୀତିବୋଧ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ ଓ ଏ ସବୂ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ବିଭିନ୍ନ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଭିତରେ ଭିନ୍ନତା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ତେବେ ଏକ ବ୍ଯାପକ 
ଅର୍ଥରେ ଯେଉଁ ଭୂଖଣ୍ଡର ସାଂସ୍କୃତିକ ମୂଲ୍ୟଟୟ ଜନମାନସରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା, 
ମାନବିକତାବୋଧ, ନ୍ୟାୟଭିଭିକ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଓ ଉଚ୍ଚ ନାଗରିକ ଶ୍ୃଙ୍ଖଳାବୋଧ 
ପ୍ରସାର କରିବାରେ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ ତାହା ଉନ୍ନତ ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । 
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ଶିକ୍ଷା, ସମ୍ରି ଓ ଗୁଣାତୃକ ଜୀବନ 


ରାଷ୍ଟ୍ରର ସମୃଦ୍ଧି ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନକୁ ଉନ୍ନତ କରିବା 
ଯେକୌଣସି ଏକ ଜନମଙ୍ଗଳକାରୀ ରାଷ୍ଟ୍ରର ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ । ସମ୍ଦି କେବଳ ଏକ 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଅବଧାରଣା ନୁହେଁ, ଏହା ମଧ୍ୟ ଏକ ଗୁଣାତ୍ମକ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ସୁସ୍ପ ଜୀବନ, ସାମାଜିକ ସଚେତନତା, କର୍ମସଂସ୍କୃତି, ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଉତ୍ତର ଦାୟିତବବୋଧ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର କେତେକ 
ବୈଶିଷ୍୍ୟ ଏସବୁ ସମ୍ପଦ୍ଧି ସହ ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସମ୍ପି ସହ ଜନଗଣଙ୍କର 
ଜୀବନଧାରଣର ଗୁଣାତ୍ସକମାନର ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥବା ମନେ ହୁଏ । ତେବେ ଏସବୁକୁ 
ରୂପରେଖ ଦେବାରେ ଦେଶର ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇପାରେ । ଦେଶର 
ସମ୍ପି ଓ ଜନଗଣଙ୍କର ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକମାନକୁ ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥା ସମୃଦ୍ଧ, ପ୍ରଭାବିତ ଓ 
ରୂପରେଖ ଦେବାରେ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ । ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଭବିଷ୍ୟ ନିର୍ମାଣ 
ତାହାର ଶ୍ରେଣୀ ଗୃହରୁ ରୂପରେଖ ନେଇଥାଏ ବୋଲି ଯେଉଁ ଭାବନାଟି ରହିଛି ତାହା 
ଏବେ ବି ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ମନେ ହୁଏ । 


ସମାଜରେ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଜନଶକ୍ତିର ଭୂମିକା ରହିଛି, ସେହି 
ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଶିକ୍ଷା, ଜୀବନଦୃଷ୍ଚି, କର୍ମ ସଂସ୍କୃତି ଯଦି ଉନ୍ନତ ହୁଏ ତେବେ ସମାଜରେ 
ଗୁଣାତ୍ସକ ଅଭିବୃବ୍ଧି ତ୍ବରାନ୍ବିତ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ବୃହତ୍ତର ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀ ବର୍ଗ 
ଯଦି ଅପସଂସ୍କୃତି ଓ ବିଚାରହୀନତାର ଶିକାର ହୁଅନ୍ତି ତେବେ ସମୃଦ୍ଧି ଓ ସାମାଜିକ 
ପରିବର୍ଭନର ଗତି ଶିଥିଳ ହୋଇଥାଏ । ଏସବୁ ବି ଶିକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ । 
ସୁତରାଂ ଶିକ୍ଷା ଯେ ଉନ୍ନତ ଜୀବନ ଓ ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାକୁ ରୂପରେଖ ଦେଇପାରେ 
ଏହା ପ୍ରାୟତଃ ବିଚାରଗତ ଭାବେ ବିଭିନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ! 


Digitized by srujanika@gmail.com 


e୧୮୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଶିକ୍ଷାର ଅର୍ଥ ଓ ପରିସର ବେଶ୍‌ ବ୍ୟାପକ ନିଶ୍ଚୟ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର 
ପରିବାର, ବୃହରର ସାମାଜିକ ପରିବେଶ, ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ଇତ୍ୟାଦି ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରୁ ଭଲ-ମନ୍ଦ 
ନାନା କଥା ଶିକ୍ଷା କରେ ! ଶିକ୍ଷାର ଏହି ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ଓ ପରିଭାଷାରେ ସମଗ୍ର ଜୀବନ 
ହିଁ ଶିକ୍ଷା ବୋଲି ହୁଏତ କୁହାଯିବ । ତେବେ ସେପରି ଶିକ୍ଷା ହେବ ଅଣଆନୁଷ୍ଠାନିକ । କିନ୍ତୁ 
ଆମେ ଏଠାରେ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ହିଁ ଆମର ଆଲୋଚନାକୁ ସୀମିତ ରଖୁବା ! 
ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଶିକ୍ଷା ହେଲା ଜଣେ ବିଦ୍ଯାର୍ଥୀ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରୁ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷା ଶିକ୍ଷାୟତନରୁ ଲାଭ କରେ ଓ ଯାହା ତାକୁ ଜୀବନରେ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ନାଗରିକ 
ହେବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । 


ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷାର ମାନକୁ ଉନ୍ନତ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପ୍ରୟାସ 
ହେବା ଏକ ସାଧାରଣ କଥା । ଏକ ଜନମଙ୍ଗଳକାରୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ଓ ଗବେଷଣାକୁ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ । ନୂତନ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ, ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଓ ଉଚ୍ଚ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରିବେଶର ବିକାଶକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ନେବାକୁ ହେଲେ ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷାର ମାନକୁ 
ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ହିଁ ହେବ । କୃଷି, ଶିନ, ଗମନାଗମନର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ବକ 
ଉନ୍ନତି ଆଣିବାକୁ, ନାନା ରୋଗର ନିଦାନକୁ ନିରୂପଣ କରିବାକୁ ବା ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହରେ ଉନ୍ନତ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । 
ସୁତରାଂ ଶିକ୍ଷାର ନାନା ଅର୍ଥ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭିତରେ ତିନୋଟି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇପାରେ ! 
ପ୍ରଥମତଃ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରସାର ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷାର ଏକ ମୌଳିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଏହି ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ବିକାଶ ଓ 
ସମୃଦ୍ଧି ସମ୍ଭବ ହେବ ଏବଂ ବଞ୍ଚବାର ବସ୍ତୁଗତ ମାନ ବୃଵ୍ଧି ପାଇପାରିବ । ଦ୍ଵିତୀୟରେ 
ଶିକ୍ଷା ମାଧ୍ୟମରେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସମାଜରେ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ କରାଇବା ବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ ନାଗରିକ କରିବା ଏହାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରୁ ଶିକ୍ଷା ସମାପ୍ତ 
ପରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟାନୁସାରେ କର୍ମ କରି ସ୍ବାବଲମ୍ବୀ ହୋଇ 
ବଞ୍ଚବା ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଶିକ୍ଷାର ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ । ତୃତୀୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀ ଭିତରେ 
ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ ଓ କର୍ଭବ୍ୟ ଜନିତ ନୀତିବୋଧ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଶିକ୍ଷାର ମଧ୍ୟ ଏକ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ । ଶିକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ବ୍ଯକ୍ତି ସମାଜ ପାଖରେ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ହେବ, ଭଲ-ମନ୍ଦର 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ନେଇ ସଚେତନ ହେବ ଓ ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ ନେଇ ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବ | 
ତେବେ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହେବା ବା ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଜୀବନ-ନିର୍ବାହ କରିବା ଶିକ୍ଷାର ମୂଳ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ହେଲେ ମଧ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ ଏହା ଯେ ରହିଥାଏ ଏହା କୁହାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । କିମ୍ବା ସ୍ବାବଲମ୍ବୀ ହୋଇ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ନାଗରିକ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୮୭ 


ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ ଶିକ୍ଷିତ ତାହା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇ ନପାରେ । ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇଥବା 
ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହୋଇପାରିଥାନ୍ତି ଓ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିଥିବା କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଦୁର୍ନୀତି, ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାର ଇତ୍ୟାଦିରେ ବି ସମ୍ପୃକ୍ତ ହୋଇପାରନ୍ତି । ଏସବୁକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ମଧ୍ଧ 
ଶିକ୍ଷାର ସାଧାରଣ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଭିତରେ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହେବା ଓ ଭଲ ନାଗରିକ ହେବା ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ 
ସନ୍ନିହିତ କରାଯାଏ । କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଅନୈତିକ ବା ଅସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଂପୃକ୍ତ 
ହେବା ପଛରେ ନାନା ସାମାଜିକ, ଅଥନୈତିକ ଓ ମନସ୍ତାର୍ବିକ କାରଣ ରହିପାରେ । 
ସେହିପରି ଏକ ସୁସ୍ଥ ନାଗରିକ ହୋଇ ବଞ୍ଚବା ପାଇଁ ଶିକ୍ଷାରୁ ପ୍ରେରଣା ସହ ଅନ୍ୟ ସ୍ତରରୁ 
ମଧ୍ଧ ପ୍ରେରଣା ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଥାଏ ଓ ଅନୈତିକ ବା ଅସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ରତୀ ହେଲେ 
ସାମାଜିକ ଅସମ୍ମାନ, ଆଇନ ଅନୁଯାୟୀ ଦଣ୍ଡବିଧାନ ଇତ୍ୟାଦିର ସମ୍ମୁଖନ ହେବାର ଭୟ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷକୁ ବେଳକେ ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ନିବୃତ ରଖୁଥାଏ । ଭଲ-ମନ୍ଦ, ନ୍ୟାୟ- 
ଅନ୍ୟାୟ, ଉଚିତ-ଅନୁଚିତ ବିଷୟରେ ଅବଧାରଣା ଜଣେ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରୁ ପାଇବା ସହ 
ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ଓ ଏକ ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ପରିବେଶରୁ ମଧ୍ଯ ପାଇଥାଏ । ତେଣୁ 
ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇନଥବା ବ୍ଯକ୍ତି ପାଖରେ କିଛି ଶୃଙ୍ଖଳା ଜ୍ଞାନ ବା ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟି ରହିବା 
ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପୁନଶ୍ଚ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା, ଲୋଭ, ଅନୈତିକତା, ଅସତ୍‌ ପନ୍ଛାରେ ଅର୍ଥ 
ଉପାର୍ଜନ କରିବାର ମାନସିକତା ବ୍ଯକ୍ତି ସ୍ଵଭାବରେ ରହିଥୁ୍‌ବା ହେତୁ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ 
କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଅବକାଶ ପାଇଲେ ନୈତିକ -ଚେତନା 
ଅଭାବରେ ଏଥରେ ସଂପୃକ୍ତ ହେବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବି 
ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସମ୍ପକ୍ତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିପାରେ । ତେବେ 
ଶିକ୍ଷାର ବୃହରର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଭିତରେ ଉଚ୍ଚ ନାଗରିକ ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ, ନୀତିବୋଧ ଓ 
ମାନବିକତାବୋଧ ପରି ମୂଲ୍ଯଚୟକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଲେ ହୁଏତ ଏକ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହେବ । 


ପରାଧୀନ ଭାରତ ବର୍ଷରେ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସହ ଏକ ଉନ୍ନତ ପରିବେଶ 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ସ୍ଵପ୍ନ ରହିଥିଲା ସେହି ପରାପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଶିକ୍ଷାର ଭବିଷ୍ୟତ ରୂପରେଖ ନେଇ 
କିଛି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତି କେତେକ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥଲେ। ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ, ରବାନ୍ଦ୍ରନାଥ ଶିକ୍ଷାରେ 
କେତେକ ନୂତନ ପ୍ରଯୋଗ କରିଥିଲେ, ତେବେ ତାହା ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ପରିସର ଭିତରେ ସୀମିତ 
ରହିଥିଲା। ତେବେ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର କର୍ଣ୍ଣଧାର ଥିବା ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କର କେତେକ 
ସହଯୋଗୀ ଶିକ୍ଷାବିତ୍‌ଙ୍କ ଜରିଆରେ ସମଗ୍ର ଦେଶ ପାଇଁ ଏକ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିକଛ୍ଛନା 
କରିଥୁଲେ | ଏହାକୁ ' ନଇ ତାଲିମ” ଜନିତ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା କୁହାଯାଉଥୁଲା । ସେତେବେଳେ 
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୧୮୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଆମ ସମାଜରେ ଉଚ୍ଚ-ନୀଟ ଭେଦଭାବ, ନିରକ୍ଷରତା, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ଥିଲା 
ସେଥୁରେ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ବିଚାରରେ କେତେକ ନୂତନତ୍ବଵ ରହିଥିବା 
ମନେହୁଏ । ନିରକ୍ଷରତା ପରି ସାମାଜିକ ବ୍ୟାଧକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସାକ୍ଷରତା ଓ ପ୍ରୈୌଢ଼ 
ଶିକ୍ଷାକୁ ସେତେବେଳେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଉଥିଲା । ସାକ୍ଷରତା ପରି ଏକ ମୌଳିକ 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଭାବରେ ନିଆଯାଇଥଲା । ଚଉଦ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ 
ଶିଶୁ, କିଶୋରଙ୍କୁ ବାଧ୍ୟତାମୂଳକ ଶିକ୍ଷା ଦେବାର ପରିବେଶ ରାଷ୍ଟ୍ର ଯୋଗାଇ ଦେବ ବୋଲି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖାଯାଇଥିଲା | ଯେଉଁଠି ସମାଜର ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତି ନିରକ୍ଷର ଓ ସର୍ବନିମ୍ନ ଶିକ୍ଷା ପାଇଁ 
ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଓ ଆଥିକ ଅନୁକୂଳ ସ୍ଥିତି ନାହିଁ ସେତେବେଳେ ଜନଗଣଙ୍କ ପ୍ରାଥମିକ 
ଶିକ୍ଷା ଦେବା ଏକ ବଡ଼ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହୋଇ ରହିଥୁଲା | ସାକ୍ଷରତାର ବିକାଶ ସହ ଜନଗଣଙ୍କ 
ଆବଶ୍ୟକ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯିବାର ପରିବେଶ ରାଷ୍ଟ୍ର ଯୋଗାଇ ଦେବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ କେତେକ 
ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିଜ୍ଞ ଓ ଶିକ୍ଷାବିତମାନେ ପରିକଚନା କରିଥିଲେ ! ଏତଦ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ଦାରିଦ୍ର୍ୟରୁ ମୁକ୍ତି 
ପାଇଁ ବୃଭିଗତ ବା ଧନ୍ଦାମୁଳକ ଶିକ୍ଷାକୁ ଗାନ୍ଧୀ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ଦେଉଥିଲେ | ପ୍ରତ୍ୟେକ କିଶୋର 
ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ଜରିଆରେ ଏକ ଧନ୍ଦା ଶିକ୍ଷା କରିବ ଯଦ୍ଵାରା ସେ ସମାଜରେ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ 
ହୋଇ ବଞ୍ଚବ । ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳତା ଦ୍ଵାରା ସମାଜରୁ ସକଳ ବେକାରୀ ସମସ୍ଯା ଦୂର 
ହୋଇପାରିବ । ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷା ଓ ସରକାରୀ କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ଯୋଗାଇବା ଏକ 
ଅବାସ୍ତବ ପରିକଳ୍ନା ହୋଇଥିବାରୁ ଗାନ୍ଧୀ ଯୁଗରେ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦିଆଯାଉଥୁଲା । ଶିକ୍ଷାକୁ ଡ଼ିଗ୍ରୀ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ନକରି ଅଧକ ବୃତ୍ତିକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଓ ଜୀବନ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ 
କରିବା ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଥଲା । କୌଣସି ବୃଭିରେ ପାରଦର୍ଶିତା ଆଣିବା ପାଇଁ 
ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ କଳା କୌଶଳକୁ ବି ଏଥରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଅଲା । ଏହା ସହ 
ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଶରୀର ଶ୍ରମ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଅବଜ୍ଞା ରହିଥିଲା ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାରେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଥୂଲା । ଭାରତୀୟ 
ସମାଜର ମନସ୍ତଭ୍ଵ ଥିଲା ଯେ ଉଚ୍ଚ ଜାତି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଶରୀର ଶ୍ରମ କରିବେ ନାହିଁ, 
ଦଳିତ ଓ ଶୂଦ୍ରମାନେ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିବେ ନାହିଁ । ଏହି ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ସାକ୍ଷରତାକୁ 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବେ .ନେବା, ଶରୀର ଶ୍ରମକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ଓ ସ୍ବାବଲମ୍ବନ ମୂଳକ 
ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର କରାଇବା ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାର ଆଦର୍ଶ ଥଲା । ଏହା ସହିତ ଚାରିତ୍ରିକ 
ଶୃଙ୍ଖଳାକୁ ମଧ୍ଯ ଶିକ୍ଷାର ଏକ ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥିଲା | ବ୍ୟକ୍ତି 
ଏକ ବୃହତ୍ତର ସମାଜର ଅଂଶ ବିଶେଷ ଭାବେ କେତେକ ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ଆଦର୍ଶକୁ 
ଜୀବନ ଧାରାରେ ମିଶାଇବା ଆବଶ୍ୟକ । ସାଧୁତା, ସରଳତା, କର୍ମନିଷ୍ଠା, ଶୁଝଖଳାବୋଧ, 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ erc୯ 


ସମାଜ ପ୍ରତି ଏକ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ପରି ମହରର ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀକୁ ଛାତ୍ର ଜୀବନରୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ଦରକାର । ବ୍ୟକ୍ତି ଚରିତ୍ରରେ ଏହି ଗୁଣ 
ଗୁଡ଼ିକର ବାସ୍ତବ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ଏକ ଉନ୍ନତ ଜୀବନର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । ଏହି ଆଦର୍ଶ 
ଆଧାରରେ ବଞ୍ଚବାର କଳାକୁ ଉନ୍ନତ କରିହେବ ବୋଲି ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହିଥୁଲା । 
ବସ୍ତୁତଃ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶାରୀରିକ, ବୌବିକ ଓ ନୈତିକ ବା 
ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ବିକାଶରେ ଶିକ୍ଷାକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ହେବ । ଶରୀରର ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ଆଧାରରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ କରିବ, ସ୍ବାବଲମ୍ବୀ ହୋଇ ଢୀବନ ବଞ୍ଚବାକୁ 
ହେଲେ ସମସ୍ତେ ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବେ । ନିଜର ବୃତି ବା ଧନ୍ଦାକୁ ଉନ୍ନତ 
କରିବାକୁ ନିଜର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେବାକୁ ହେବ । ନୂଆ ନୂଆ ପ୍ରୟୋଗ, 
ଗବେଷଣା, ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶ ସହ ସମତାଳ ରକ୍ଷା କରି ପ୍ରଯୁକ୍ତି (eco-friendly 
technology), ଚିକିସା ବିଜ୍ଞାନର ଉନ୍ନତି ସାଧନ ପାଇଁ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ପ୍ରୟାସ 
କରିବାକୁ ହେବ । ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ, ମହାମାରୀ ଓ ମାନବୀୟ ସଙ୍କଟରୁ ସମାଜକୁ 
ସୁରକ୍ଷା ଦେବାକୁ ବୌଵିକ ସ୍ତରରେ ପ୍ରୟାସର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ବି ଲକ୍ଷ୍ଯ ଦେବାକୁ ହେବ । 
ସେହିପରି ଏକ ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ଗଠନରେ ଜୀବନର ମହତ୍ତର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗୁଡ଼ିକୁ ଶିକ୍ଷାର 
ଅଙ୍ଗ କରିବାକୁ ହେବ । ସକଳ ଅନାବଶ୍ୟକ ବିଳାସରୁ ନିଜକୁ ଦୂରେଇ ରଖୁବା, ସରଳ 
ଜୀବନଧାରାକୁ ଜୀବନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଭାବେ ନେବା, ଏକ ଶୋଷଣମୁକ୍ତ ବ୍ଯବସ୍ଥାର 
ବିକାଶ ପାଇଁ ସାମାଜିକ ଚେତନାକୁ ରଵବିମନ୍ତ କରିବା ଓ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ସାଧୁତା ଜନିତ କର୍ମସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ କରାଇବାକୁ ଶିକ୍ଷାର ମୌଳିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ 
ନେବାକୁ ଭାବନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଥଲା । ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରେ ହାତ, ବୁଝି ଓ ଚରିତ୍ରର 
ସମନ୍ବିତ ବିକାଶକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥିଲା | ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ମୌଳିକ 
ଶିକ୍ଷାର ଏକ ଖସଡ଼ା ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଶିକ୍ଷାବିତମାନେ ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ଅବସରରେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥିଲେ । ଏହାକୁ ସେତେବେଳେ ‘ନଇ ତାଲିମ” ବା ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା 
କୁହାଯାଉଥଲା । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ତାଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଅଙ୍ଗ ବିଶେଷ 
ଥଲା । ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧୀ ଏକ ବିକଛ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ରୂପରେଖ 
ଆଙ୍କିଥଲେ । ତାଙ୍କ ସ୍ବପ୍ନର ଭାରତ ଥଲା ଏକ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଗ୍ରାମୀଣ ଭାରତ । 
କୁଟୀରଶିଳକୁ ଦେଶର ଅର୍ଥନୀତିର ମୂଳ ଭାବେ ନେଇ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକର ପୁନର୍ଗଠନ କରିବାକୁ 
ସେ ପରିକଛ୍ଧନା କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା ଯେ ଏ ଦେଶର କୋଟି କୋଟି 
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୧୯୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଜନତା ଗାଆଁରେ ବାସ କରଚ୍ତି ଓ ଗ୍ରାମର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଆର୍ଥକ ସ୍ତରରେ ସ୍ବାବଲମ୍ବୀ 
କରିବାକୁ ହେଲେ ସେମାନଙ୍କୁ କୁଟୀରଶିଛ ମାଧ୍ୟମରେ ରୋଜଗାର ଦେଇ ହେବ ଓ 
ତାହାହେଲେ କୌଣସି ଶୋଷଣ ସମାଜରେ ରହିବ ନାହିଁ । କାଳକ୍ରମେ ସମାଜରୁ ବୈଷମ୍ୟ 
ଲୋପ ପାଇବ ଓ ସମାଜରୁ ଭେଦଭାବ ଲୋପ ପାଇଲେ ସମାଜ ଅହିଂସ ସମାଜରେ 
ରୂପାରରିତ ହୋଇପାରିବ । ଏକ ଅହିଂସ, ସମତାପୂର୍ଣ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦୀ ଆଧାରିତ ସମାଜ 
ହେବ ଏକ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ ଓ ସେହିପରି ଏକ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ 
ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହେବ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗାନ୍ଧୀ ସହରୀ ସଭ୍ୟତା, ବୃହତ 
ଶିଛ, ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ପରିବେଶ ଧ୍ଵଂସକାରୀ ଶିଳ୍ପ ଇତ୍ୟାଦିର ବିରୋଧୀ ଥଲେ | ଏକ 
ଗ୍ରାମୀଣ ପରିବେଶରେ ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ଭିତରେ ଏକ ସରଳ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାକୁ 
ସେ ଆଦର୍ଶ ବୋଲି ଭାବିଥିଲେ । ମୋଟ ଉପରେ ସମାଜରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଧନ୍ଦାମୂଳକ 
ଶିକ୍ଷା ଜରିଆରେ କିଛି ଶ୍ରମ କରି ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହେବ। ପୁନଶ୍ଚ ଭାରତୀୟ ଜାତି ଭିଭିକ 
ସମାଜରେ କେତେକ ବୃତ୍ତିର ସାମାଜିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନ ଥିବା ଓ ଶରୀର ଶ୍ରମ ପ୍ରତି ଏକ ହୀନ 
ମନୋଭାବ ରହିଥିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସମାଜରୁ ଜାତିଗତ ଭେଦଭାବକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ସେ 
ଶରୀର ଶ୍ରମ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ଜନମାନସରେ ପ୍ରସାର 
କରିବାକୁ ତାଙ୍କ ଆଶ୍ରମରେ ସେ ଏହାର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ସାମଗ୍ରିକ ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ତାଙ୍କର ପରିକଳିତ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ସାମାଜିକ ପୁନଃନିର୍ମାଣ ସହ 
ଏକ ତତଦାଶ୍ରୟୀ ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥାର ରୂପରେଖ ସେ ଆଙ୍କିଥୂଲେ । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସାମାଜିକ ପୁନର୍ଟଠନ ଓ ପରିକଳିତ ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ୟର ନୈତିକ 
ଆବେଦନ ସତ୍ତ୍ଵେ ଏହା ଅନେକାଂଶରେ ଏକ ୟୁଟୋପିଆର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ । ଶିଳ୍ପ 
ସଭ୍ୟତା, ଆଧୁନିକ ସମୂଵି, ଯାନ୍ତିକ ବିକାଶଧାରାର ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରାୟତଃ ବିରୋଧୀ ଥୁଲେ । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସମାଜରେ ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟ, ପରିବେଶର ଅସଚୁଳନ ଓ ଭୌତିକ ଭୋଗବିଳାସ 
ବୃବି ପାଇବ ବୋଲି ସେ ଭାବିଥିଲେ । ତାହା ସହିତ ସମାଜରେ ହିଂସା, ଭୋଗବାଦ, 
ଶୋଷଣ, ଉପଭୋକ୍ତାବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ବିକାଶ ହେବ ବୋଲି ସେ କଳନା କରିଥଲେ | 
ଏହିପରି ସମାଜ କେବେହେଲେ ଅହିଂସ ସମାଜ ହେବ ନାହିଁ ବୋଲି ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ 
ଥିଲା । ସୁତରାଂ ତାଙ୍କ କଳିତ ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜ ଭିତରେ କୂଟୀରଶିଛ, ଶରୀର ଶ୍ରମ, 
ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଧନ୍ଦାମୂଳକ ଶିକ୍ଷା ଓ ନୀତି ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନେଇଥିଲା । ବସ୍ତୁତଃ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ଏକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଥଲା ଓ ଏହାର ଉପଯୋଗିତା 
ସେହି ଯୁଗରେ ବେଶ୍‌ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନେଇଥୁଲା । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୯୧ 


ଏକଥା ସତ୍ୟ ଯେ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାରେ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳତା ଓ ଉତ୍ପାଦନ ଜନିତ 
କର୍ମସଂସ୍କୃତି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍‌ ଦିଆଯାଇଛି । କେହି ବିଳାସରେ ରହିବେ ନାହିଁ କିମ୍ବା କେହି 
ବେକାର ରହି ଜୀବନକୁ ନିରର୍ଥକ ମଣିବେ ନାହିଁ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ଚିନ୍ତା କରିଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ 
ଆଦର୍ଶ ଭାବନା ସତ୍ତେ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେ ଏକ ତୁଟିଶୁନ୍ୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏହା କୁହାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ । କେବଳ ଧନ୍ଦାମୂଳକ ଶିକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ସୂଜନଶୀଳତା ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣା ଯେ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନେଇପାରିବ ଏହା ସନ୍ଦେହଜନକ ମନେ ହୁଏ । ଉପ୍ପାଦନକ୍ଷମ ଏକ ଶିରିକ୍ଷାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଗାନ୍ଧୀ ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଅନୁଭବ କରିଥିଲେ ତାହାର ଆବଶ୍ଯକତା ସେ 
ଯୁଗରେ ଯାହା ଥୁଲା ଆଜିର ପରିବର୍ଭିତ ପରିସ୍ପିତିରେ ତାହା କେତେଦୂର ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ହେବ 
ତାହା ସନ୍ଦେହ ଜନକ ମନେ ହୁଏ । ବହୁ ସମୟରେ ଗାନ୍ଧୀ ଯେଉଁପରି ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଓ 
ସମ୍ପଦଧିକୁ ହାନିକର ବୋଲି ମନେ କରିଛନ୍ତି ତାହାର କିଛି ହାନିକର ଦିଗ ସତ୍ତ୍ଵେ ସମାଜକୁ 
ପଛକୁ ନେବା ଓ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର ଉତ୍ପାଦନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅବାସ୍ତବ 
ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ କି ? ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ବହୁ ସୁଫଳ ଓ କ୍ରମବର୍ବିଷୁ 
ଜନସଂଖ୍ୟାର ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ ଦିଗରେ ଏହାର ଅବଦାନକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଓ ଶିଳ୍ପ କାରଖାନା ଜରିଆରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଚୂର ସାମଗ୍ରୀମାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରାଯାଉଛି ତାହାକୁ ହସ୍ତଶିଳ୍ପ ଓ ଧନ୍ଦାମୂଳକ ଶିକ୍ଷାରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ହି 
ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ପଶ୍ଚାତଗତି ସାମ୍ପତିକ ସ୍ଥିତିରେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇ 
ପାରିବ କି - ଏହି ସନ୍ଦେହ ବର୍ରମାନ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଉଠିବ । ପୁନଶ୍ଚ ଗାନ୍ଧୀ 
ଭାରତୀୟ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନର ଶାନ୍ତି ଓ ଅହିଂସକ ପରିବେଶ ଉପରେ ଯେପରି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଇଛନ୍ତି ତାହା ବାସ୍ତବରେ ଆଧାରହୀନ ମନେ ହୁଏ । ବରଂ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭାରତୀୟ ଗ୍ରାମମାନ ବହୁ ପଛରେ ରହିଥୁବା ସ୍ପଷ୍ଟ । ଜାତିଆଣ ମାନସିକତା 
ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଗ୍ରାମୀଣ ପରିବେଶକୁ ଏତେ କଳୁଷିତ କରି ରଖୁଆସିଛି ଯେ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଦୀର୍ଘ ବର୍ଷ ପରେ ମଧ୍ଯ ଜାତିଗତ ଭେଦଭାବ ଓ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ଏବେ ବି ଗ୍ରାମ୍ୟ 
ଜୀବନର ବାସ୍ତବତା ଅଟେ । ସାମନ୍ତବାଦୀ ମାନସିକତା, ନାନା କୁସଂସ୍କାର ଉଚ୍ଚନୀଚ 
ମନୋଭାବ ଭାରତୀୟ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନରେ ସର୍ବଦା ରହିଆସିଛି । ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯାହା 
ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି ତାହା ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହୃର ପରିଣାମରୁ ହୋଇଛି । ମାନବିକ 
ଅଧ୍ୁକାର, ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରା - ଏ ଯୁଗର ଏହି ସାର୍ବଜନୀନ 
ଆଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନଧାରାରେ ସୁଦୃଢ଼ ଭିଭି ନେଇ ପାରିନାହିଁ । fi 


ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କର ବିକାଶ ଓ ସମ୍ପି ପାଇଁ ସେ ଦେଶର ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା, 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣା, ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ଯେ ମୂଳଭିଭି ହୋଇରହିଛି ତାହା 
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୧୯୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଭାରତର ଅନେକ ବୂବିଜୀବୀ ସେ ଯୁଗରେ ଚିନ୍ତା କରିଥଲେ ! ସୁତରାଂ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ 
ଆମ ଦେଶର ଉନ୍କଟ ଦାରିଦ୍ର ଦୂର କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଗବେଷଣା ସ୍ତରରେ ବିଶେଷ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଥିଲା । ଆମର ବିଶାଳ ଜନସଂଖ୍ୟାର କ୍ରମବର୍ଦିଷ୍ଣୁ ଆବଶ୍ଯକତାକୁ 
ପୂରଣ କରିବାକୁ କୃଷି ଓ ଶିଳ୍ପ ଉପରେ ଅଧକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଥିଲା | ଖାଦ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆତ୍ସ ନିର୍ଭରଶୀଳତା ହାସଲ କରିବାକୁ ବୈଷୟିକ ଶିକ୍ଷା, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଗବେଷଣା 
ସେତେବେଳେ ବେଶ୍‌ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥଲା | ବହୁ ବୈଷୟିକ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନର ଗବେଷଣା 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ, ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କର ପରିମାଣାତ୍ସକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ବେଶ୍‌ ଅଗ୍ରଗତି 
କରି ଚାଲିଲା । ପରିଣାମତଃ ଶିଳ୍ପ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମର ଯଥେଷ୍ଟ ଲୋକଶଣ୍ତି 
ମିଳିପାରୁଛି, ସାମାଜିକ ଅନମନୀୟ ଓ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀରେ ପରିବର୍ଭନର ଧାରା 
ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି ଓ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ସ୍ତର ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ବୈଷୟିକ 
ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମ ଦେଶର ଯୁବଶକ୍ତି ଯଥେଷ୍ଟ ଅଗ୍ରଗତି ହାସଲ କରିପାରିଛି । 
ଏହିପରି ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଓ ବୈଷୟିକ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରୁ ବହୁ ସୁଫଳ ଦେଶ 
ପାଇପାରିଛି । 


ଏସବୁ ସର୍ତେ ଆମର ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଓ ମୋଟ ଉପରେ ଆମର ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ବହୁ ବିଫଳତା ଆମର ଦୃଷ୍ତିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ଆମର ଆର୍ଥିକ 
ବିକାଶ ଓ ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କଲେ ଆମର ଯେଉଁସବୁ ବିଫଳତା ଆମ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଥାଏ ତାହାର କିଞ୍ଚତ ସୂଚନା ଏଠାରେ ଦେବା ଅପ୍ରାସର୍ଗକ ନୁହେଁ । ଏବେ 
ବି ଆମ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଏକ ତୃତୀୟାଂଶ ଠାରୁ ଅଧକ ଲୋକ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସୀମାରେଖା ତଳେ 
ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରନ୍ତି । ସମାଜର ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା 
ପୂରଣ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଓ ଅସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର ପରିବେଶରେ ପ୍ରାୟତଃ ଉପମାନବୀୟ ସ୍ତରରେ 
ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଗୁଣାତ୍ସକ ଶିକ୍ଷା ସ୍ଵପ୍ନ ହୋଇରହିଛିଫା 
ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରୁ ମଧ୍ଯ ଆମ ସମାଜର ଆର୍ଥକ ବିଷମତାର ଚିତ୍ରଟି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଉଛିଫା 
ନିକଟରେ ମିଳିତ ଜାତିସଂଘ (ୟୁ.ଏନ୍‌.ଓ.) ଦ୍ଵାରା ଅକସ୍‌ଫୋର୍ଡ଼ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ମାଧ୍ୟମରେ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ କରାଯାଇଥିବା ଏକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଆଫ୍ରିକାର ୨୬ଟି 
ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଯେତେ ଦରିଦ୍ର ଲୋକ ବାସ କରନ୍ତି ଭାରତର ଆଠଟି ରାଜ୍ୟରେ ତା'ଠାରୁ 
ଅଧ୍ବକ ଦରିଦ୍ର ଲୋକ ରହିଛନ୍ତି । ଆମ ଦେଶରେ ରହିଥିବା ଶିଶୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଏକ 
ତୃତୀୟାଂଶ ଶିଶୁ ଅପପୁଷ୍ଟିରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇରହିଛଚ୍ତି ଓ ଶିଶୁ ମୃତ୍ୟୁହାର ଆମ ଦେଶରେ 
ସର୍ବାଧଵକ ହୋଇରହିଛି | ପୃଥିବୀର ନିରକ୍ଷର ଲୋକସଂଖ୍ୟାର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶ ଭାରତରେ 
ରହିଛନ୍ତି । ଶିକ୍ଷାର ନାନା ଯୋଜନା ଓ ପରିକଳ୍ପନା ସନ୍ତେ ଏବେ ବି ଆମ ଦେଶର 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୯୩ 


ଅଗଣିତ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରୁ ଶିକ୍ଷା ଛାଡୁଛନ୍ତି । ଶିଶୁ-କନ୍ୟା ହତ୍ଯା ପରି 
ଅମାନବୀୟ ଘଟଣା ହିଁ ଆମ ଦେଶରେ ହେଉଛି । ଏପରିକି ଆମ ଦେଶର କିଛିଟା ସମ୍ପଦ୍ଧ 
ରାଜ୍ୟ ଯଥା ମହାରୀଷ୍ଟ୍ଟ ଗୁଜୁରାଟ, ପଞ୍ଚାବ ଓ ହରିୟାନାରେ ଏହା ଅଧ୍ବକ ହେଉଥିବା 
ଜଣାଯାଏ । ପରିଣାମତଃ ଏହି ରାଜ୍ଯ ମାନଙ୍କରେ ନାରୀ-ପୁରୁଷ ଅନୁପାତରେ ବଡ଼ 
ତାରତମ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଚାଲିଛି ଯାହା ଭବିଷ୍ୟତରେ ହୁଏତ ଏକ ବଡ଼ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା 
ଉଦ୍ରେକ କରାଇପାରେ । ପୁନଶ୍ଚ ଏଡ଼ସ୍‌ ପରି ମାରାତ୍ସକ ରୋଗରେ ପୂଥବୀରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ 
ହେଉଥିବା ଜନସଂଖ୍ୟାର ଏକ ବଡ଼ ଅଂଶ ଭାରତରେ ରହିଥୁବା ବିଶ୍ବ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ସଂଘ 
ବିବରଣୀରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ଉତ୍କଟ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ଶିଶୁ ଶ୍ରମିକ, ଶିଶୁ ମୃତ୍ୟୁହାର, ବେକାରୀ 
ସମସ୍ୟା, ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟ ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ଆମ ଦେଶରେ ଏବେ ବି ଉନ୍କଟ 
ହୋଇରହିଛି । ଆମ ଦେଶର ଅଗଣିତ ଜନଗଣ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ସେବା, ଶିକ୍ଷା ଓ ସୁସ୍ଥ ପରିବେଶରେ 
ବଞ୍ଚବାର ସୁଯୋଗରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇରହିଛନଚ୍ତି । 


ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଆମ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆମେ ଯେତେ ଆଧ୍ାତ୍ମିକ କହିଲେ ମଧ୍ଯ ଆମର 
ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟଟି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅମାନବୀୟ ହୋଇରହିଛି । ନାଗରିକ ଶୁଙ୍ଖଳା ବୋଧର 
ଘୋର ଅଭାବ, ଜାତିଆଣ ଉଚ୍ଚଟନୀଚ ଭେଦଭାବ, ଉତ୍କଟ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ବିଦେଷ, 
ପ୍ରଶାସନିକ ଦୁର୍ନୀତି, ରାଜନୈତିକ ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାର ଇତ୍ୟାଦି ବହୁ ମନ୍ଦ କଥା ବା ସୋସିଏଲ 
ଇଭିଲ ଏବେ ବି ଆମ ଜନଜୀବନରେ କାୟା ବିସ୍ତାର କରିରହିଛି । ଆମ ସହରମାନଙ୍କର 
ପରିମଳ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏବେ ବି ଅତି ନିମ୍ବ ମାନର ହୋଇରହିଛି । ଲୋକସଂଖ୍ୟାର ଚାପ, 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ନାଗରିକ ଶ୍ୃଙ୍ଖଳାବୋଧର ଅଭାବ ଆମର ପରିମଳ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ନିମ୍ନମାନର 
କରି ରଖୁଛି । ଦୁର୍ନୀତି ଅଧ୍ୟକାଂଶ ସରକାରୀ ସ୍ତରରେ ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ହୋଇଯାଉଛି । 
କେତେକ ରାଜ୍ୟରେ ଜାତିବିହୀନ ବିବାହ କରୁଥିବା ଯୁବକ ଯୁବତୀଙ୍କୁ ଅନର କିଲିଂ 
ନାମରେ ଯେପରି ହତ୍ଯା କରାଯାଉଛି ତାହା ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ବର୍ବରତା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ । ଏସବୁ ଏବେ ବି ଆମ ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଘଟିଚାଲିଛି । ଏହା ସହିତ 
ବିଜ୍ଞାନର ଏତେ ବିକାଶ ସତ୍ତ୍ଵେ ମଧ୍ଯ କୂସଂସ୍କାର ଓ ଧାର୍ମିକ ଅପସଂସ୍କୃତି ଏବେ ବି ଆମ 
ଜନଜୀବନରେ କାୟା ବିସ୍ତାର କରି ରହିଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପ୍ରସାର ଜଣେ 
ନାଗରିକର ଏକ ମୌଳିକ କର୍ଭବ୍ୟ ବୋଲି ଆମ ସମ୍ବିଧାନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ତା 
ସତ୍ତ୍ଵେ କୁସଂସ୍କାର ଆମ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ପାହାଡ଼ ସଦୃଶ ଛିଡ଼ା ହୋଇରହିଛି । 
ଗ୍ରାମରେ ରହୁଥିବା ଅଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ତୁଳନାରେ ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନଙ୍କର କୁସଂସ୍କାର 
କିଛି କମ୍‌ ନୂହେଁ । ଏପରିକି ଆମର ଗଣମାଧ୍ୟମ, ସମ୍ବାଦପତ୍ର ଫଳିତ ଜ୍ୟୋତିଷ, ରାଶିଫଳ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ପ୍ରସାର କରିବା ସହ ନାନା ଅହେତୁକ କାହାଣୀମାନ ପ୍ରସାର କରି ଜନମାନସକୁ 
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e୧୯୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରୁଛନ୍ତି । ନାନା ଅହେତୁକ ପରମ୍ପରା, ଧର୍ମ ବିଶ୍ବାସକୁ ସଂସ୍କୃତିର ରୂପ ଦେଇ ସେ 
ସବୂକୁ ଗଣମାଧ୍ୟମରେ ପ୍ରସାର କରାଯାଉଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା, ମୁକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, 
ବିଚାରଶୀଳ ମନୋଭାବର ପ୍ରସାର ପରିବରଭେ ଅହେତୁକ, ଅବୈଜ୍ଞାନିକ କୁସଂସ୍କାର 
ସକଳକୁ ପ୍ରସାର କରାଯିବା ଓ ତାହା ସମାଜରେ ବ୍ୟାପକ ଭାବେ ରହିବା ଆମ 
କ୍ଷୟଶୀଳତାର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ । 


ସେହିପରି ଆମ ଦେଶର ଯେଉଁ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନେ ଉନ୍ନତମାନର ବୈଷୟିକ 
ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ମାନଙ୍କରେ ଶିକ୍ଷା କରିବାର ସୁଯୋଗ ପାଉଛଚି ସେମାନେ ସୌଭାଗ୍ଯଶାଳୀ 
କହିବାକୁ ହେବ । ସମାଜର ଅଗଣିତ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ ସାଧାରଣ ଶିକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚିତ ହେଉଥିବା 
ବେଳେ ବା ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷାର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁ ନଥିବା ବେଳେ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ 
ପାରିବାରିକ ସ୍ବଚ୍ଥଳତା ଓ ସଚେତନତା ଯୋଗୁଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବ୍ୟୟବହୁଳ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ 
ମାନଙ୍କରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାର ସୁଯୋଗ ପାଉଛନ୍ତି | ତେବେ ବିଡ଼ମ୍ବନାର ବିଷୟ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ 
ଖ୍ୟାତି ଥିବା ଉଚ୍ଟ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନର କୃତୀ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନେ ବିଦେଶୀ ସଂସ୍ଥା ମାନଙ୍କରେ ଉଚ୍ଚ 
ବେତନ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଗ୍ରହୀ ହେଉଛନ୍ତି । ଶିକ୍ଷାର ସ୍ବାୟରତା କିପରି ନଷ୍ଟ ହେଉଛି ତାହା 
ବି ବେଶ୍‌ ଚିନ୍ତାର ବିଷୟ । ଆମ ଦେଶର ବହୁ ମେଧାବୀ ଛାତ୍ର ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
କମ୍ପାନୀମାନଙ୍କରେ ଯୋଗ ଦେଇ ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ କମ୍ପାନୀମାନେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର 
ଗବେଷଣାରେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଯୁକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ସେଥୁରେ ସମ୍ପକ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି । 
ପୁନଶ୍ଚ ସମାଜର ସବୁଠାରୁ ମେଧାବୀ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତିରକ୍ଷା ବିଭାଗର ଗବେଷଣାରେ 
ମଧ୍ଯ ନିଯୁକ୍ତ କରାଯାଉଛି । ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ଓ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ମେଧାବୀ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କୁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଵାର୍ଥସର୍ବସ୍ବ କରିଦେଉଛି । ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ଓ ବିଳାସ ସତ୍ତ୍ଵେ କେତେକ ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ର 
ଯୁବକଯୁବତୀ ଉଦଭ୍ରାଚ୍ତ ଓ ହତାଶାବୋଧ ଭିତରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚଛନ୍ି । ସାମାଜିକ 
ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା ଓ ଏକ ଉନ୍ନତ ଜୀବନଦୂଷ୍ଟି ଅଭାବରେ ସେମାନେ ଯେତିକି ସ୍ବାର୍ଥପର 
ହେଉଛଚ୍ଧି ସେତିକି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅସହାୟବୋଧର ଶିକାର ମଧ୍ଯ ହେଉଛନ୍ତି । ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷିତ 
ପିଲାମାନେ ଉଦ୍‌ଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ହତାଶାବୋଧ ଭିତରେ ଆତଡ୍ସହତ୍ଯା କରୁଥିବାର ଦୂଷ୍ଟାନ୍ତ ବି ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି । ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ କମ୍ପାନୀମାନେ ଧନର ଆକର୍ଷଣ ଓ ପ୍ରତିଯୋଗିତାର ଇଚ୍ଛାକୁ 
ଏପରି ପ୍ରସାର କରୁଛନ୍ତି ଫଳରେ ମେଧାବୀ ଯୁବକ-ଯୁବତୀମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ସାମାଜିକ 
ଦାୟିତ୍ଵ ଓ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଆବେଗ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଉଛି । 


ଏହି ସବୁ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତା ଭିତରେ ଗାନ୍ଧୀ ଯୁଗର ଆଦର୍ଶ ପୁଣି ଆମ ଦୃଷ୍ଟିକୁ 
ଆସୁଛି । ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରଦତ୍ତ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ନୂଆ ଭାବରେ ଓ ନୂତନ ପରିବେଶରେ କିପରି 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ ସେହି ବିଷୟ ଆସୁଛି । ବୈଷୟିକ ଶିକ୍ଷା ହେଉ ବା ଉଚ୍ଚ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୯୫ 


ଶିକ୍ଷା ହେଉ ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଗଳା ଓ କେତେକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ କିପରି ଯୁବ ମାନସରେ 
ପ୍ରସାର କରାଯାଇପାରିବ ସେଥପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ଦରକାର । ସମାଜର ଯେଉଁମାନେ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା 
ସ୍ତରରେ ଆଗକୁ ଯାଇ ପାରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ନିଜର କ୍ୟାରିୟର ଓ ରୋଜଗାର ଭିତରେ 
ସ୍ବାର୍ଥକୈନ୍ଦ୍ରିକ ହୋଇଯିବା ସମାଜ ପାଇଁ ହିତକର ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ରେ 
ଯେଉଁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ସାମାଜିକ କ୍ଷୟଶୀଳ ପରିବେଶ ରହିଛି ସେଥିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା 
ପାଇଁ ଆମର ଅତ୍ୟନ୍ତ କୃତି ଓ ମେଧାବୀ ଯୁବକମାନେ ଚିନ୍ତା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଯେଉଁ 
ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଯୋଗୁଁ ଆମେ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ସ୍ତରକୂ ଆସିପାରିଛେ ସେହି ପରିବେଶରେ 
ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ସମ୍ପୃକ୍ତି ପ୍ରକାଶ କରିବାର ମାନସିକତା ଆମର ରହିବା ଦରକାର । 
ଶିକ୍ଷା ସହ ସାମାଜିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଠ ହେଲେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନରେ 
ପରିବର୍ଭନ ଆସିପାରିବ । ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ କମ୍ପାନୀ ଓ କର୍ପୋରେଟ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ କାମ 
କରୁଥିବା ଆମ ଦେଶର ମେଧାବୀ ଯୁବକମାନେ ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣି ପାରିବା ପାଇଁ କର୍ପୋରେଟ୍‌ ହାଉସ ମାନଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରେରଣାଦାୟକ ପରିବେଶ 
ସୃଷ୍ି କରିପାରିବେ । 


ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ ଯଦି ହିଂସା, ସନ୍ତାସବାଦ, ଅନ୍ୟାୟ, ଦୁର୍ନୀତି, 
ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାର ବ୍ୟାପକ ଭାବେ ରହେ ତାହାର କୂପ୍ରଭାବ ଜନଜୀବନକୁ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରିବ । 
ସେହି ସ୍ମିତିରେ ସାମାଜିକ କ୍ଷୟଶୀଳତାରେ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ ଭିତରେ ସମାଜର 
ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟ୍ତି ମାନଙ୍କର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ଥବା ମନେ ହୁଏ । ଏକ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ପରିବେଶ ରହିଲେ ସେଥୁରେ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା ସହ 
ନିଜ ସୂଜନଶୀଳତାର ବିକାଶ କରିପାରିବ । କିନ୍ତୁ ଏକ ବିକ୍ଷୁବଧ ଓ ଅଶାନ୍ତ ପରିବେଶ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଶାନ୍ତି, ସ୍ଥିରତାକୁ ନାନା ଭାବରେ ବ୍ଯାହତ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିବ । 


ଆମର ସକଳ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ନାତି ଶିକ୍ଷାକୁ କିପରି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯିବ ସେ 
ପାଇଁ ଏକ ଦୀର୍ଘ ଯୋଜନା ଆବଶ୍ୟକ । ଏକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ଓ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ 
କ”'ଣ ହୋଇପାରେ ଏ ନେଇ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ 
ପୟାସର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ, ମାନବିକତାବୋଧ 
ଓ ବିଚାରଶୀଳତାର କିପରି ପ୍ରସାର କରିହେବ ସେ ପାଇଁ ସୁଚିନ୍ତିତ ଭାବେ ଶିକ୍ଷା 
ପାଠ୍ୟକ୍ରମରେ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରୁ ପ୍ରୟାସ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ମାନବିକତାବୋଧ ଓ 
ବିଚାରଶୀଳତାର କିପରି ପ୍ରସାର କରିହେବ ସେ ପାଇଁ ସୁଚିନ୍ତିତ ଭାବେ ଶିକ୍ଷା ପାଠ୍ୟକ୍ରମରେ 
ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରୁ ପ୍ରୟାସ ହେବା ଉଚିତ । ମାନବିକତାବୋଧ ହେଉଛି ମଣିଷର ମୂଲ୍ୟକୁ 
ଅଗ୍ରାଧିକାର ଦେବା ଓ ସମାଜରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି କିପରି ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସହ ଜୀବନ 
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୧୯୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବଞ୍ଚୁପାରିବ ସେଥୁପାଇଁ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ସ୍ତରକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିବା । ମଣିଷର ସୁଖ, 
ଶାନ୍ତି, ମର୍ଯ୍ୟାଦା କେଉଁ ଦିଅ ଦେବତା ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହା ସାମାଜିକ ବ୍ୟଯବସ୍ମା ଓ 
ପରିବେଶରୁ ଉତ୍ବ ହୋଇପାରେ । ଆମର ଟେତନା ଭିତରେ ଏହି ଭାବନାର ପ୍ରସାର 
ଆବଶ୍ୟକ ଯେ ମଣିଷ ନିଜର ସଙ୍ଘବଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ତାର ସମାଜ ଓ ପରିବେଶକୁ 
ଉନ୍ନତ କରିପାରିବ । ଯେଉଁଠି ନିଜର ପରିବେଶକୁ ଉନ୍ନତ, ଉତ୍ତରଦାୟୀ ଓ ନ୍ୟାୟପୂର୍ଣ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି ଓ ସେଥୁପାଇଁ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି 
ତାହା ଦ୍ଵାରା ସମାଜର ବିକାଶ ତ୍ବରାନ୍ବିତ ହେବା ସହ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନରେ 
ଭଉ୍ଭରଣ ଘଟିଛି । ସେହିପରି ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ପ୍ରସାର 
ଶିକ୍ଷାର ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ମୁକ୍ତମନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ 
ନାନା ମାଧ୍ୟମ ଦେଇ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ଦ୍ଵାରା ଜନମାନସରୁ ନାନା ଅହେତୁକ, ଅବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଓ ରୁଦ୍ଧ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ବିଲୋପ ହୋଇପାରିବ । ଆମ ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ଯପଟରେ ରହିଥିବା 
ନାନା କୁସଂସ୍କାର ଓ ଅହେତୁକ ପରମ୍ପରା ଯେପରି କାୟା ବିସ୍ତାର କରି ରହିଛି ଯାହାକି 
ସମାଜକୁ କ୍ରମବର୍ଧିଷୁ ଭାବେ କ୍ଷୟଶୀଳ କରାଉଛି ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଟାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ଓ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତାର ପ୍ରସାରକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାକୁ ହେବ । 


ସେହିପରି ଆମ ସମାଜରେ ରହିଥିବା ନାନା ସମସ୍ୟା ଭିତରେ ଚାରୋଟି ସମସ୍ୟାର 
ସମାଧାନ ଦିଗରେ ଚିନ୍ତା କରିବାର ରହିଛି । ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ନିରକ୍ଷରତା, ଦୁର୍ନୀତି, ଜାତି-ଧର୍ମ 
ଆଧାରିତ ସାମ୍ପଦାୟିକତା ଓ ଭେଦଭାବ ଜନିତ ମାନସିକତା ଆମ୍ଭ ଅନଗ୍ରସରତା ପାଇଁ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଦାୟୀ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ବେହ ନାହିଁ । ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ଗୋଟିଏ ନିଷ୍ଷେଷିତ, 
ପରାଧୀନ, ଦରିଦ୍ର ଜନଗୋଷ୍ଠୀକୁ ସ୍ବାଧୀନତାର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଇ ମହାତ୍କାଗାନ୍ଧୀ ଯେଉଁ ଗଣ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଗଢ଼ି ତୋଳିଥୂଲେ ସେଥିରେ ଦେଶର ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଝାସ ଦେଇଥିଲେ । ସ୍ଵପ୍ନ 
ଥିଲା ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସେଥିପାଇଁ ଅଗଣିତ ବ୍ଯକ୍ତି ଯେକୌଣସି ତ୍ଯାଗ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ଜୀବନକୁ ଦେଶ ସେବାରେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥିଲେ । ସେହିମାନଙ୍କର 
ତ୍ୟାଗ, ନିଷ୍ଠା ଓ ସଙ୍କହ ଯୋଗୁଁ ଦେଶ ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ଲାଭ କଲା । ଗୋଟିଏ 
ନିଷ୍ପଭ, ଶତଧା ବିଭକ୍ତ, ନିରକ୍ଷର ଜନଗଣ ସେତେବେଳେ ଯେପରି ସଙ୍ଗଠିତ ହୋଇ 
ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଦ୍ଵାରା ଏକ ବିଶାଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଶକ୍ତିକୁ ଦେଶରୁ ତଡ଼ି ପାରିଲେ 
ତାହା ଥୁଲା ପ୍ରକୃତରେ ଏକ ଗୌରବାବହ ଘଟଣା । ଆଜିର ସ୍ଥିତି ତା ଠାରୁ ଖରାପ 
ନୁହେଁ । ଆଜି ତ ସମାଜରେ ଶିକ୍ଷାର ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରସାର ହୋଇଛି, ସାମାଜିକ ଚେତନାର 
ସ୍ତର ଅନେକଟା ଉନ୍ନତ ହୋଇଛି । ଗଣମାଧ୍ୟମ ସବୁ ଲୋକଙ୍କ ପାଖକୁ ପହଞ୍ଚ ପାରୁଛି ଓ 
ଗଣତନ୍ତ୍ର ଶାସନ ଦେଶରେ ଦୃଢ଼ଭିଭି ନେଇଛି । ଏ ସବୁ ଅନୁକୂଳ ସ୍ପିତି ଭିତରେ ଥାଇ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୧୯୭ 


ଯଦି ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସ୍ତରରେ ପ୍ରୟାସ ହୁଏ ତେବେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ନିରକ୍ଷରତା, ସାମପଦାୟିକ ମାନସିକତା 
ଓ ଦୁର୍ନୀତି ସମାଜରୁ ଦୂର ହୋଇପାରିବ । ବହୁ ବିପ୍ଲବୀଙ୍କ ତ୍ୟାଗ ଆମକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଦେଇପାରିଛି ଓ ଆମର କର୍ଉବ୍ୟ ହେଉ ଆମ ଦେଶକୁ ଉଲ୍ଲିଖତ ପରିବେଶରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା 
ଏଥୁପାଇଁ ସମାଜର ଶିକ୍ଷିତ ଗୋଷ୍ଠୀର ଗୁରୁ ଦାୟିତ୍ଵ ଥବା ମନେ ହୁଏ । ଅବଶ୍ଯ ଏହି 
ସମସ୍ୟା ଏତେ ବିଶାଳ ଓ କଟିଳ ଯେ ଏହାର ପରିବର୍ଭନ ଏତେ ସହଜସାଧ ମନେ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ତଥାପି ଏଥୁପାଇଁ ଯୋଜନାବଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସ କରାଗଲେ ଆମ ଦେଶର ସାମାଜିକ 
ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରିବ । ଆମ ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଯେଉଁ 
ମନ୍ଦ ବା ଇଭିଲ ସବୁ ରହିଛି ତାହାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ହେଲେ ସାମାଜିକ ଚେତନାର 
ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ହେବ । ସାଧୁତା, କର୍ମସଂସ୍କୃତି ପଚ୍ଛାର ପବିତ୍ରତା ଓ ସାମାଜିକ 
ଉତ୍ତର ଦାୟିତବବୋଧ କିପରି ସଭ୍ୟ ଓ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ତାହାକୁ ଆମର 
ଯୁବପୀଢ଼ିକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବାକୁ ହେବ । ସେହିପରି ଆମ ଦେଶର ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ଯେପରି ଅବକ୍ଷୟ ଘଟୁଛି ଓ ଦୁର୍ନୀତି ଆମ ଜନଜୀବନରେ ଅଙ୍ଗ 
ହୋଇପଡ଼ୁଛି ସେ ନେଇ ଗମ୍ଭୀର ବିଚାର ବିମର୍ଶ ଆବଶ୍ୟକ । ସମାଜର ଅର୍ଥନୈତିକ 
ବିକାଶ ଯଦି ସମତା ଓ ଶୋଷଣମୁକ୍ତ ପରିବେଶ ପରିବର୍ଚେ ଭୟଙ୍କର ବିଷମତା ସୃଷ୍ଟି 
କରିଚାଲେ ତେବେ ସେ ନେଇ ଗମ୍ଭୀର ବିଚାର କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଧାର୍ମିକ 
ଚେତନାର ବିକାଶ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ଭାବ ଓ ମାନବିକ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ସୃଷ୍ଟି ନକରି ସାମ୍ପଦାୟିକ ବିଦ୍ଵେଷ ଓ ନବ୍ୟବ୍ରାହ୍ମଣବାଦକୁ ବିକଶିତ 
କରେ ତେବେ ତାହା ବି ସମାଜ ପାଇଁ ଅନିଷ୍ଟକର ମନେ ହୁଏ ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତିର ଦୀର୍ଘ 
ବର୍ଷ ପରେ ବି ଯଦି ସମାଜରେ କୁସଂସ୍କାର, ଜାତିଆଣ ମନେଭାବ, ଅସୃଶ୍ୟତା ବ୍ୟାପକ 
ଭାବେ ରହେ ତେବେ ତାହା ଆମ କ୍ଷୟଶୀଳତାର ଚିତ୍ର ବହନ କରେ । ଏହିପରି ସାମାଜିକ 
ମନ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ସ୍ତରରୁ ପ୍ରୟାସ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଆଧୁନିକ ଗଣମାଧ୍ୟମ 
ଓ ଶିକ୍ଷା ଜରିଆରେ ସାମାଜିକ ସଚେତନତାର ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନତ କରାଯିବା ସହ ଆମର 
ସାମାଜିକ ଇଭିଲ ଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ ! ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକମାନ ଓ 
ସମ୍ପବ୍ଧିର ସ୍ବପ୍ନକୁ ଉନ୍ନତ ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଦ୍ଵାରା ଯେ ଉନ୍ନତ କରାଯାଇପାରିବ ଏହା କହିବା 
ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେ ହୁଏ | 
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ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଦୃଶ୍ଚିରେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାରରେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିର ଯେଉଁ ସମନ୍ୟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ 
ତାହା ତାଙ୍କର ସମାଲୋଚକ ଓ ସମର୍ଥକ ଉଭୟଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ ବିଷୟ 
ଅଟେ । ଧର୍ମକୁ ରାଜନୀତି ସହିତ ସମ୍ମିଳିତ କରିଥିବା ହେତୁ ତାଙ୍କର ସମାଲୋଚକମାନେ 
ତାଙ୍କ ସମାଜ ଦର୍ଶନକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିନଥାନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ସେମାନେ ଯୁକ୍ତି କରିଥାନ୍ତି 
ଯେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିର ତାର୍ଵିକ ଭିଭି ପୃଥକ୍‌ ହୋଇଥିବାରୁ ଉଭୟର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
ସମଗ୍ର ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଅସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛି ଯଦ୍ବାରା ତାଙ୍କ ସମାଜ-ଦର୍ଶନର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭି 
ସୁଦୃଢ଼ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ତାଙ୍କ ସମର୍ଥକମାନେ ଗାନ୍ଧୀ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି 
ଭିତରେ ଏକ ସମନ୍ଵୟ ଆଣି ପାରିଥିବାରୁ ସେମାନେ ତାଙ୍କର ଦର୍ଶନକୁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ 
ଦେଇଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରରେ ଜଣେ ମହାନ୍‌ ନାତିବାଦୀ ସନ୍ଗ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ରାଜନୈତିକ 
ବିଚାରଧାରାରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେବା ଓ ରାଜନୈତିକ ଘଟଣାବଳୀ ସହ ନିଜକୁ ସଂପ୍ପକ୍ତ 
କରିବା ଏକ ଅଭିନବ ଘଟଣା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କର ବିଚାରଧାରା ଓ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ମହାନ ଆଦର୍ଶବାଦୀ ପୁରୁଷଭାବେ ନୈତିକତାର ଯେଉଁ ପରାକାଷ୍ଠା 
ଦେଖାଇଛନ୍ତି ତାହା ତାଙ୍କୁ ଏକ ମହାନ ସ୍ଥାନ ଦେଇ ପାରିଛି । ସୁତରାଂ ଗୋଟିଏ ପଟେ 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମାଲୋଚକମାନେ ରାଜନୀତି ଓ ଧର୍ମର ସମନ୍‌ୟ ଯୋଗୁଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବିଚାରକୁ 
ନ୍ୟୁନ କରିଥବାବେଳେ ଅପର ପକ୍ଷରେ ତାଙ୍କର ପ୍ୂଷ୍ଠପୋଷକମାନେ ତାଙ୍କୁ ଏତେ ଉଚ୍ଚ 
ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାରରେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିର ସୈଦ୍ଧାନ୍ଧିକ ଭିତ୍ତି ଓ 
ସମ୍ପର୍କ ଯଥାର୍ଥରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 


ଏକଥା ସତ୍ୟ ଯେ ଗାନ୍ଧୀ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ନେତୃତ୍ଵ ନେବା 
ସଂଗେ ସଂଗେ ଏକ ନୂତନ ସମାଜର ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । ଦୀର୍ଘ ତିରିଶ ବର୍ଷ ଧରି 
ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ଅଧୂନାୟକତ୍ଵ କରି ସଫଳ ହେବା ସହିତ ଭାରତୀୟ 
ଜନମାନସକୁ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପ ଦେଇଛନ୍ତି । ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ 
ସହିତ ଓତପ୍ରୋତ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ରହିବା ସହିତ ରାଜନୀତିକୁ ଧର୍ମ ଦିଗରେ ମଧ୍ଯ ପରିଚାଳିତ 
କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ବହୁ ଲେଖା ଓ ଅସଂଖ୍ୟ ବକ୍ତବ୍ୟମାନଙ୍କରେ ଏ ଦୂଇ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଭିତରେ 
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ଏକ ଘନିଷ୍ଠ ସଂପର୍କ ଥବାର ସ୍ତଷ୍ଟ ସୂଚନା ସେ ଦେଇଛନ୍ତି । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ଗାନ୍ଧୀ 
ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥଲେ ଓ ହିନ୍ଦୁ ତତ୍ତ ବିଚାରକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ! 
ଅବଶ୍ୟ ହିନ୍ଦୁ ଜୀବନ ମାର୍ଚକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ବି ସେ ପୂଥବୀର ସମସ୍ତ ଧର୍ମକୁ ସତ୍ୟ 
ବୋଲି ସମ୍ମାନ ଦେଉଥଲେ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ମୂଳ ଗ୍ରନ୍ଧକୁ ପବିତ୍ର ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁଥିଲେ | ସୁତରାଂ ତାଙ୍କର ଜୀବନ ଓ ଲେଖା ସବୁରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିକୁ 
ପୃଥକ ଭାବେ ବିଚାର କରୁନଥିଲେ ଓ ଉଭୟକୁ ପରସ୍ତର ଠାରୁ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ବିଚାର 
କରୁଥୂଲେ | 


ଏକଥା ସତ୍ୟ ଯେ ଯେକୌଣସି ମାନଦଶ୍ଡରେ ଗାନ୍ଧୀ ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତାକୁ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୁଲ୍ୟ ଦେଉଥିଲେ ଓ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଧର୍ମ ଭିତିକ ବିଛିନ୍ନତା ତାଙ୍କର ଚିନ୍ତା 
ଚେତନାରେ ସ୍ଥାନ ପାଇନଥଲା । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଚିନ୍ତା ଓ ଆଦର୍ଶରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଧର୍ମ 
ନିରପେକ୍ଷ ରହି କାହିଁକି ରାଜନୀତି ଓ ଧର୍ମ ଭତିରେ ସମନ୍ବୟ ଆଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥିଲେ ? 
ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଘଟଣାବଳୀକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଭାବରେ 
ବିଚାର କଲେ ଏ ଉଭୟ ପ୍ରତ୍ୟୟ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଅବିଛ୍ିନ୍ନ ସଂପର୍କ ରହିଥିବା କଥା 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 


ରାଜନୀତି ଓ ଧର୍ମର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥକୁ ଗ୍ରହଣ ନକରି ଗାନ୍ଧୀ ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରତ୍ୟୟକୁ 
ଏକ ନୂଆ ମାନଦଶ୍ଡରେ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହା 
କୃହାଯାଇପାରେ ଯେ ରାଜନୀତି ଶବ୍ଦଟି କେବଳ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ ନ ବୁଝାଇ 
ଏକ ବୃହରର ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । କୌଣସି ପ୍ରକାରର କ୍ଷମତା ହାସଲ ବା 
ସରକାରୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିଚାଳନା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୂ ସେ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ନକହି ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ଅଭ୍ୟୁଦୟ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ କହିଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଆଦର୍ଶ 
ସମାଜରେ ରାଜନୈତିକ ଦଳ, ସୈନ୍ଯ ବିଭାଗ, କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ମା, ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଶାସନ ଇତ୍ୟାଦିର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ପ୍ରଚଳିତ ସାମାଜିକ ଢ଼ାଞ୍ଚାରେ ଏକ ମୌଳିକ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣି ସକଳ ପ୍ରକାରର ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ମାନଦଶଣ୍ଡରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା ପାଇଁ ସେ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ | ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
କଳନା ସୃଷ୍ଟି କରି ସକଳ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କକୁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
କରିବା ହିଁ ତାଙ୍କ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା ।! ସେ ଯେଉଁ ସର୍ବୋଦୟ 
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ସମାଜର ଚିତ୍ର ଦେଇଛନ୍ତି ତାହା ଏକ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଓ ସର୍ବଜନ ହିତୈଷୀ ସମାଜ 
ଯାହା ସୁସ୍ପ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଏହି ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ପଞ୍ଚାୟତମାନଙ୍କର ସାର୍ବଭୌମତ୍୍‌କୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ପରିଣାମରେ ସେ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ସାର୍ବଭୌମତ୍‌, ଅର୍ଥନୈତିକ ସମତା, ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଥଲେ । 
ଏହି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ସେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ଅହିଂସାକୁ ସାଧନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ । ମୋଟ ଉପରେ ରାଜନୀତିର ଅର୍ଥକୁ ଦଳୀୟ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ନକରାଇ - ଯାହାକି ବସ୍ତୁତଃ ରାଜନୀତିର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥ 
- ଏହାକୁ ଏହି ନୂତନ ସାମାଜିକ ବିକଳ୍ପର ସମ୍ଭାବନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ | 
ସମସ୍ତ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା ଓ ସକଳ ସ୍ତରରୁ ଅନ୍ୟାୟ, 

ଶୋଷଣ, ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ୟ, ବ୍ଯକ୍ତି ପରାଧୀନତାକୁ ଦୂର କରିବା ହିଁ ତାଙ୍କ ପାଇଁ 
ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଥଲା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଛାକୁ ଏକ ସର୍ବୋଦୟ 
ସମାଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ କରାଇଥିଲେ । ଏପରିକି ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ 
ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥିଲା ବ୍ରିଟିଶ ଓ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ଶାସକ 
ଶାସିତ ବା ଶୋଷକ ଶୋଷିତ ସଂପର୍କକୂ ପରିବର୍ଭନ କରି ଏହାକୁ ସୁସ୍ଥ ନୈତିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା । ସକଳ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କକୁ ନୈତିକ ମୂଳ୍ୟଚୟରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବା 
ହିଁ ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥଲା । ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ ରାଜନୀତି ଥଲା ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଉପରେ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ବିକଛର 
ବିବର୍ଭନ କରାଇବା । ଏହି ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ସମ୍ଭାବନା ବା ଏହାର ବାସ୍ତବତା ପାଇଁ 
ପ୍ରଦତ୍ତ ପନ୍କାର ଯଥାର୍ଥତା ଏଠାରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ 
ପାଇଁ ହୋଇଥବା ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ସେ ରାଜନୀତିର ସ୍ଥାନ ପ୍ରଦାନ କରିଥଲେ | 


ସେହିପରି ଧର୍ମକୂ ଗାନ୍ଧୀ ଏହାର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହାର ନକରି ଏକ 
ବୃହରର ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରୁଥିଲେ । ଯେଉଁ ଅର୍ଥରେ ପଥବୀର ସମସ୍ତ ଧର୍ମକୁ 
ବିଚାର କରାଯାଏ, ଯଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଏକ ତାର୍ତିକ ଭିରି, ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଶ୍ଵାସ, ଉପାସନା 
ପଦ୍ଧତି ଓ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ଆଏ; ଗାନ୍ଧୀ ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଧର୍ମକୁ ବିଚାର ନକରି ଏହାକୁ 
' ମୂଲ୍ୟବୋଧ” ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ | ବସ୍ତୁ ଜଗତରେ ଥବା ଶୃଙ୍ଖଳା ବା ପ୍ରାକୃତିକ 
ନିୟମକୂ ଆମେ ବସ୍ତୁର ଧର୍ମ କହୁ । ସେହିପରି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାରରେ ଯେଉଁ ରତ (moral 
ଠ୮ପଥ୮) ବା ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ମଣିଷ ସମାଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ରହିବା ଉଚିତ ତାହା ହିଁ 
ହେଉଛି ମଣିଷର ଧର୍ମ । ଯେଉଁ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଜୀବନର ନିୟାମକ ହୋଇପାରିବ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୦୧ 


ତାହା ହିଁ ଜୀବନର ଧର୍ମ । ଗାନ୍ଧୀ ଧର୍ମକୁ ସତ୍ୟ ସହିତ ମଧ୍ଯ ସମାନ କରିଥଲେ । ସତ୍ୟକୁ 
ଏହାର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥରେ ନନେଇ ମୂଲ୍ୟାୟନ ଅର୍ଥରେ ନେଇ ଏହାକୁ ସେ ନିରଙ୍କୁଶ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ବୋଲି ବିଚାର କରୁଥିଲେ ଓ ସକଳ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କରେ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟର 
ପ୍ରତିଫଳନ କରାଇବାକୁ ଧର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ! ସୁତରାଂ ଆମର 
ସକଳ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନ୍ୟାୟ ଓ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ କରାଇବା ହିଁ 
ହେଉଛି ଧର୍ମ ବୋଲି ସେ ଭାବିଥିଲେ | 


ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଗାନ୍ଧୀ କାହିଁକି ରାଜନୀତି ଓ ଧର୍ମକୁ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଚଳିତ 
ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ ନକରି ସେମାନଙ୍କୁ ଏକ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥ୍‌ଲେ ? 
କେତେକାଂଶରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମସ୍ୟା ଥଲା ପାରିଭାଷିକ (Semantic) ! ରାଜନାତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା ଭାରତୀୟ ଜନଗଣଙ୍କ ସହଯୋଗରେ ସମସ୍ତ ସାମାଜିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟରେ ପରିବର୍ିତ କରିବା । କୌଣସି 
କ୍ଷମତାର୍ଜନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନରଖୁ ବରଂ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପ ସୃଷ୍ଟି କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପରିଚାଳିତ ଜନଗଣଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସେ ରାଜନାତି ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହାର 
କରିଥିଲେ ! ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ବୁଝାଇବା ଭଳି କୌଣସି ଏକମାତ୍ର ଶବ୍ଦ ଆମର 
ପରିଭାଷାରେ ନଥିବାରୁ ଗାନ୍ଧୀ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ କହୁଥିଲେ । ଏହା 
ସହିତ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପାଇଁ ସେହି ସମୟର ଆହ୍ଵାନ ଥଲା ଭାରତରୁ ଇଂରେଜ ଶାସନକୁ 
ଅପସାରିତ କରି ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସହ ଏକ ନ୍ୟାୟପୂର୍ବ ସାମାଜିକ ବିକଳ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ଦିଗରେ ଜନଗଣଙ୍କ ନିୟୋଜିତ କରିବା । ଯଦିଓ ଏହି ଆବଶ୍ୟକତା 
ପାଇଁ ସେ ଭିନ୍ନ ପରିଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରିଥାନ୍ତେ ହୁଏତ ତାହା ଜନ ମାନସରେ ସେହି 
ଆଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଟି କରିନଥାନ୍ତା । 


ଧର୍ମସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ମଧ୍ଯ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ସେହି ପାରିଭାଷିକ କାରଣରୁ 
ସେ ଧର୍ମକୁ ଏହାର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । ଧର୍ମକୁ ଭାରତୀୟ ପରିଭାଷାରେ 
ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଯେପରି ରତ ବା ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ସେହି 
ଅର୍ଥକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରିବା ଭଳି ପ୍ରତିଶବ୍ଦ ହୁଏତ ଇଂରାଜୀ ପରିଭାଷାରେ 
ନାହିଁ; ବସ୍ତୁତଃ ଗାନ୍ଧୀ ରିଲିଜିଅନକୁ ( ୮€ାଡୁାଠ୩ ) ଧର୍ମ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଏହା 
ସହିତ କୌଣସି ଜନଗଣଙ୍କୁ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ପାଇଁ ପରିଚାଳିତ କରିବା ସମୟରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସେହି ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନର ଭଲମନ୍ଦର ବିଚାର ଦେଇ ତାଙ୍କୁ ସଙ୍ଗଠିତ କରିବା 
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ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ବରଂ କୌଣସି ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନ, ବିଶେଷ କରି ଗୋଟିଏ ଅନୁନ୍ନତ 
ସମାଜରେ, ଗଢ଼ି ତୋଳିବା ପାଇଁ ଲୋକମାନଙ୍କର ଭାବଗତ ଆବେଗକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି 
ପାରିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ସଙ୍ଗଠିତ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ଅଧକ ରହିଥାଏ ! ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ 
ଧର୍ମଗତ ଭାବ ପ୍ରବଣତାକୁ ନେଇ ଗଣ ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ତୁଳନାତ୍ସକ ଭାବେ ଅଧକ 
ସହଜକ୍ଷମ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଭିଭିରେ ସାମାଜିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭିତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ଧର୍ମଠାରୁ ଦୂରେଇ ନଦେବା 
ଦ୍ଵାରୀ ଗଣ ସମର୍ଥନ ଲାଭ କରିବା ସହଜ ଥିଲା । ଫଳରେ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ପାରିଭାଷିକ ଶବ୍ଦରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥଲେ ତାହା ସେପରି ଗଣ ଚେତନା ପ୍ରାୟ ସୃଷ୍ଟି 
କରି ପାରିନଥାନ୍ତା । 


ବସ୍ତୁତଃ କେତେକ ନିରଙ୍କୁଶ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ବା ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରି ସମସ୍ତ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଆପେକ୍ଷିକ ଭାବେ ସେହି ଆଦର୍ଶରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
କରିବା ହେଲା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପାଇଁ ଧର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ସେହିପରି ରାଜନୀତି ହେଉଛି ଏକ ସାଧନ 
ଯଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ, ଯାହା ବହୁ ପରିମାଣରେ ଅନୈତିକ, ପରିବର୍ଭନ 
କରି ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଭିଭିରେ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ବିକଳ ସୃଷ୍ଟି କରିବା | ଧର୍ମ ଓ 
ରାଜନୀତି ଏହି ନୂତନ ସଂଜ୍ଞା ଗ୍ରହଣ କଲେ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ରହିଥିବା ଅବିଛିନ୍ନ 
ସଂପର୍କ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 


ଗାନ୍ଧୀ ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ଘଟଣାବଳୀ ସହ ଘନିଷ୍ଠ ଭାବେ ସଂପୃକ୍ତ 
ହୋଇଥିଲେ ଓ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ ବହୁ ସମୟରେ ତାଙ୍କର ଆତ୍ୃବିଶ୍ଵାସ ଥବା 
କେତେକ ନୈତିକ ପନ୍ମାରେ ପରିଚାଳିତ କରିଥିଲେ । ଏହା ସହିତ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ସାଧାରଣ ଆଚରଣରେ ସେ ବହୁ ସମୟରେ ଧର୍ମଗତ (ରିଲିଜଢିଅନ୍‌ ଅର୍ଥରେ) ଭାବ 
ପ୍ରବଣତା ଦେଖାଇଥିଲେ ଓ ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଶାସନରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରୁଥିଲେ । କେବଳ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି ଭିତରେ ସମନ୍୍‌ୟ ଆଣିଥିବା କଥା 
ବିଚାର କଲେ, ଯାହା ବହୁ ସମୟରେ ତାଙ୍କର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଓ ସମାଲୋଚକମାନେ 
କରିଥାନ୍ତି, ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାରରେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ସଂପର୍କ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ । ବରଂ ସେ ଯେଉଁ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ଓ ତାର ସଫଳ ରୂପାୟନ 
ପାଇଁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ପନ୍ମା ଦେଇଛନ୍ତି ତାହାର ତାର୍ତିକ ଆଲୋଚନା ଆବଶ୍ୟକ । “ରାଜନୀତି” ଓ 
"ଧର୍ମୀ ପରି ପ୍ରଚଳିତ ପରିଭାଷା ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ବିପ୍ଲବ ପାଇଁ ବୌଦିକ 
ଆବେଦନ ଜଣାଇଛନ୍ତି ତାହା ଯଥାର୍ଥରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୦୩ 


ମୋଟ ଉପରେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିକୁ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଅର୍ଥରେ ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କର ସମାଜ 
ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣ କରିଯିବା ଫଳରେ ପ୍ରଚଳିତ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା 
(ଯାହାକୁ ସେ ରାଜନୀତି ବୋଲି କହୁଥିଲେ) ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ ବା ନୈତିକ 
କର୍ଉବ୍ଯ ବୋଲି ସେ ବିଚାର କରୁଥିଲେ । ଧର୍ମ ନାମରେ ଏକ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର 
ଆଣିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ ବୋଲି ଏଠାରେ କେତେକ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପ 
କରିଥାନ୍ତି । ଭାରତରେ ପୂୁନର୍କାଗରଣ ଯୁଗର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପରେ ଯେଉଁ ଧର୍ମଭିଭିକ ସମାଜ 
ସଂସ୍କାର କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ଗାନ୍ଧୀ କେବଳ ଏହାକୁ ଏକ ଚରମ ସୀମାକୁ 
ନେଇଥଲେ ବୋଲି କହିବା ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ବିଚାରଧାରା ପ୍ରତି ଯଥେଷ୍ଟ ନ୍ଯୟାୟ ହେବ 
ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ଧର୍ମଗତ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରି ଆସିଥ୍‌ବା ବହୁ କୁସଂସ୍କାରର 
ମୂଳୋପ୍ପାଟନ ପାଇଁ ସେ ଉଦ୍ୟମ କରିଥଲେ । କିନୁ ଏ ସବୁ ବ୍ୟତୀତ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ 
ଏକ ସାମାଜିକ ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ସହିତ ଏକ ବିକଳ୍ପ ରାଜନୈତିକ, ସାମାଜିକ ଓ 
ଅର୍ଥନୀତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସୂତ୍ରପାତ କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାରରେ ଧର୍ମ ହେଉଛି 
କେତେକ ନିରଙ୍କଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଯାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ସାମୁହିକ ଉଦ୍ୟମରେ 
ସେହି ମୂଲ୍ୟଚୟର ଆପେକ୍ଷିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପ ଭିତରେ ସାମାଜିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା । ବସ୍ତୁତ ଏହି ମାନଦଶଣ୍ଡରେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି ପରସ୍ପରଠାରୁ 
ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 
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ବୈଷୟିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ ଗାନ୍ଧୀ ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ ନଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ 
ଦର୍ଶନର ସାମଗ୍ରିକ ଅର୍ଥକୁ ବିଚାରକୁ ନେଲେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଏକ ଶିକ୍ଷା-ଦର୍ଶନ, ସମାଜ 
ଦର୍ଶନ, ନୀତି ଦର୍ଶନ ଓ ସର୍ବୋପରି ଏକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ରହିଥିଲା ବୋଲି କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ଜନଗଣଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧୂ ଓ ଆମ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର 
ମହାନ ପୁରୋଧା ଅପେକ୍ଷା ଭାରତୀୟ ଜନମାନସକୁ ଦେଇଥୁବା ତାଙ୍କର ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଓ 
ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପ ପାଇଁ ସେ ଯଥାର୍ଥରେ ଅବିସ୍ବରଣୀୟ | ଆଜି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରେ ଗାନ୍ଧୀ ଏକ 
ମହାନ ପ୍ରତିଭା ଓ ସଭ୍ୟ ଜୀବନର ପ୍ରତିନିଧ୍ବ ହେବାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଭ କରିଛନ୍ତି । ସଂପ୍ରତି 
ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଯେପରି ହ୍ରାସ ହେବାରେ ଲାଗିଛି ସେଥରରେ ଗାନ୍ଧୀ ବିଶ୍ଵ ସମ୍ମୁଖରେ 
ସେତିକି ମହାନ ହୋଇ ଉଠୁଛନ୍ତି । ଇତିହାସର ସେ ଯେ ଏକ ଅମଳିନ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଏହା 
ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ଆବିର୍ଭାବ ସମୟରେ ଭାରତୀୟ ସମାଜ 
ରାଜନୈତିକ ପରାଧୀନତା ସହ ସକଳ ଅବନକ୍ଷୟର ଦ୍ଵାର ଦେଶରେ ପହଞ୍ଚ ଯାଇଥିଲା । 
ତଳ୍କାଳୀନ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ ଆର୍ଥନୀତିକ ଅବନତି ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଧୋପତନ 
ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ ନିମ୍ବସ୍ତରକୁ ନେଇ ଯାଇଥିଲା । ଭାରତୀୟ ସମାଜର ପୁନରୁଥାନ 
କରାଇବା ସଂଗେ ସଂଗେ ସେ ଦେଶର ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ଵବିଶ୍ବାସ ସୃଷ୍ଟି କରି 
ପାରିଥୂଲେ । ଭାରତର ରଜାନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ସହିତ ଆମ ଦେଶର ସାମାଜିକ, 
ଆର୍ଥନୀତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପାଇଁ ସେ ଏକ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥୁଲେ 
ଓ ସେହି ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପକୁ ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର ରଚନାତ୍ୃସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରିଥୂଲେ । ବିଶେଷ କରି ସମାଜରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଆର୍ଥନୀତିକ 
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ଶୋଷଣ, ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍େଷ, ନିରକ୍ଷରତା, ଜାତିପ୍ରଥା, ଅସୁଶ୍ୟତା ଭଳି ମନ୍ଦ ପ୍ରଥାଗୁଡ଼ିକୁ 
ବିଲୋପ କରି ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଏକତା, ଅସ୍କଶ୍ଯୟତା ନିବାରଣ, ନିଶା ନିବାରଣ, ଖଦୀ ଓ 
ଗ୍ରାମ୍ୟଶିନର ବିକାଶ, ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ଓ ପୌଢ଼ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଚଳନ ଭଳି ବହୁ ଗଠନ ମୂଳକ 
ପନ୍ନା ସେ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 


ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଗାନ୍ଧୀ ଯେଉଁ ନୂତନ ଓ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ରୂପରେଖ ତାଙ୍କର ` ହିନ୍ଦ 
ସ୍ଵବରାଜ୍ୟ” ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଲେଖା ଓ ଭାଷଣରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ତାହାର ତାର୍ବିକ ଓ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଭିଭି ଯଥାର୍ଥରେ ପ୍ରଣିଧାନ୍ଯ ଯୋଗ୍ୟ । ପ୍ରଚଳିତ ସାମାଜିକ ଢ଼ାଞ୍ଚାରେ ଏକ ମୌଳିକ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣି ସକଳ ପ୍ରକାରର ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ମାନଦଣ୍ଡ 
ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବାକୁ ସେ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ ! ବିଶେଷ କରି ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ଓ ସାମ୍ୟ ସମାଜ ପାଇଁ ସେ ପଞ୍ଚାୟତ ରାଜ 
ଓ ପୂର୍ଣ ସ୍ଵରାଜ୍ୟକୁ ସର୍ବାଧ୍ବକ ମହତ୍‌ ଦେଇଥଲେ । ତାଙ୍କର ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ ହେଉଛି 
ଏକ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଓ ସର୍ବଜନହିତୈଷୀ ସମାଜ, ଯେଉଁଥିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର 
ସମୁଟିତ ସମ୍ମାନ ଲାଭ କରିବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଏକ ସୁସ୍ଥ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାର 
ଅବକାଶ ପାଇପାରିବ । ପୂର୍ଣ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କୌଣସି କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା, 
ରାଜନୈତିକ ଦଳ, ପ୍ରତିରକ୍ଷା ବାହିନୀ ଇତ୍ଯାଦିର ଭୂମିକା ରହିବ ନାହିଁ । ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏସବୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ପରି ମନେ ହେଉଥିଲେ ହେଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ରାଷ୍ଟ୍ରର ପ୍ରଭୂତ କ୍ଷମତା ତଥା ରାଜନୈତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ, ପ୍ରତିରକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥାର 
ସ୍ଥାନ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ନୂହଁ। ଗାନ୍ଧୀ ମୁଖ୍ଯତଃ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ ଓ ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ 
ପଞ୍ଚାୟତ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ଅତ୍ଯଧ୍ୟକ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦେଇଛନ୍ତି । ପଞ୍ଚାୟତ ମାନଙ୍କର 
ସାର୍ବଭୌମତ୍‌କୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ସଂଗେ ସଂଗେ ପରସ୍ପର ଭପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ରହି 
ସେମାନେ ଜାତୀୟ ସମନ୍ଟୟ ସୃଷ୍ଟି କରି ପାରିବେ ବୋଲି ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ । 
ତାଙ୍କର ଜନରାଜ୍ୟର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଲୋକମାନଙ୍କର ସାର୍ବଭୌମତ୍୍‌, ଆର୍ଥନୀତିକ ସମତା, 
ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାଧୀନତା ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟର ମୂଳଭିତ୍ତି ଉପରେ ଗଢ଼ି ଉଠିବ । ମୋଟ -ଉପରେ 
ଏହିପରି ଏକ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ସମାଜ ହିଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ । 


ଏହି ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ସମ୍ଭାବନାକୁ ବାସ୍ତବତାରେ ପରିଣତ କରିବା ପାଇଁ ସେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପନ୍ଛା ସୁପାରିଶ କରିଥିଲେ । ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ପାଇଁ 
ସେ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଗଣ ସବୁରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ଅହିଂସାକୁ ସାଧନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
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କରିଥିଲେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପରିବର୍ଭେ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ 
ସାଧନର ପନ୍ଛା ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥୁଲା । ଗାନ୍ଧୀ ପନ୍ଛାର ନୈତିକ ଭିଭି ଉପରେ 
ସର୍ବାଧୂକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥିଲେ, କାରଣ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସାଧ୍ଯ ଓ ସାଧନ ଉଭୟର ନୈତିକ 
ମାନ ସମାନ ଥିଲା । 


ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ଅହିଂସା କିପରି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନର ପନ୍ନା ଭାବରେ ସ୍ଵୀକୃତ 
ହୋଇଥଲା ତାହା ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଆଞ୍ଚଳିକ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
କିପରି ଜନଗଣଙ୍କ ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀ ଭାବେ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଥିଲେ ଓ 
ନିଜେ ବି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନ ପରିଚାଳନା କରିଥଲେ ତାହାର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । 
ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ ହାସଲ ପାଇଁ ଅନ୍ୟାୟର ବିରୋଧ, ଅସହଯୋଗ ଓ ଆଇନ୍‌ ଅମାନ୍ୟ 
ମାଧ୍ୟମରେ ଗଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କରିବା ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରୟୋଗାତ୍ସକ ଦିଗ | ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଅନ୍ୟାୟକୁ 
ବିରୋଧ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରର ତ୍ୟାଗ ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ରାଷ୍ଟ୍ରର ଯେକୌଣସି ଅନ୍ୟାୟକୁ ବଦଳାଇବାକୁ ସେ ଅସହଯୋଗ ଓ ଆଇନ 
ଅମାନ୍ୟକୁ ଆୟୁଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । ଲକ୍ଷ୍ୟର ମହାନତା ସତ୍ତ୍ବେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଉଥିବା ପନ୍ଛାର ନୈତିକ ଭିତ୍ତି ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ମୌଳିକ ନୀତି ଥୁଲା ! 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ରଚନାତ୍ଧକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପ ଯଦିଚ ଭାରତୀୟ ସମାଜ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ରୂପ ନେଇଥିଲା ତଥାପି ଏହାର ସାର୍ବଜନିକ ଭିଭି କେତେ ଦୂର ରହିଛି 
ତାହା ଯଥାର୍ଥରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କର ' ରଚନାତ୍ୃକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ” ପୁସ୍ତକରେ ବିକାଶରେ 
ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ତାହା ବସ୍ତୁତଃ ଭାରତୀୟ ସମାଜକୁ ଆଖୁ ଆଗରେ 
ରଖୁ କରାଯାଇଛି । ସେ ସବୁ ସମସ୍ୟା ଯେହେତୁ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଉତ୍କଟ ଆକାର 
ଧାରଣା କରିଥଲା ତାହାର ଆଶୁ ପ୍ରତିକାର ପାଇଁ ଏହି ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ 
କରିବାର ପ୍ରମୁଖ ଆବଶ୍ୟକତା ସେ ଅନୁଭବ କରିଥୁଲେ | ଅବଶ୍ଯ ଯେଉଁ ସମାଜରେ 
ଏହି ପ୍ରକାରର ସମସ୍ୟା ରହି ନଥୁବ କିମ୍ବା ଏହି ସମସ୍ୟା ଥାଇ ବି ରାଷ୍ଟ୍ର ଏକ ସାମରିକ ବା 
ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ହୋଇଥବ ଯେଉଁଠି ସବୁ କିଛି ସରକାରୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରେ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେଉଥିବ, ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଭୂମିକା ସେଠାରେ ରହିବ 
ନାହିଁ । ଏଣୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ପ୍ରଦତ୍ତ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳର ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଏକ କୃଷିଭିଭିକ 
ଓ ସମ୍ଭବତଃ ଏକ ମୁକ୍ତ ସମାଜରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରିବ ! ସୁତରାଂ ଏହି ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସାର୍ବଜନୀନ ଭିତ୍ତି ରହିପାରିବ ନାହିଁ । 
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ଏତଦବ୍ୟତୀତ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପ୍ରକଳଛିତ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ ପାଇଁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ବି ରହିଛି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜରେ ରାଷ୍ଟ୍ର ସରକାରୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା, 
ରାଜନୈତିକ ଦଳ ସମୂହ, ସାମରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଇତ୍ୟାଦିର ଭୂମିକା ଆଦୌ ରହିବ ନାହିଁ । 
ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେବ ଓ ପରସ୍ପର 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ପଞ୍ଚାୟତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମାଧ୍ୟମରେ ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରଚଳିତ 
ହେବ । ଏହି ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସହିତ କ୍ଷୁଦ ଶିଳତର ପ୍ରସାର ମାଧ୍ୟମରେ 
ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ଆର୍ଥନୀତିକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗଢ଼ି ଉଠିବ । ଏହି ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂରକ୍ଷିତ ହେବା ସଂଗେ ସଂଗେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ପୂର୍ଣ୍ଠାଙ୍ଗ ବିକାଶ ପାଇଁ ଭନ୍ନଳ ସମ୍ଭାବନା ରହିବ । ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜକୁ 
ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ସମାଜର ଭିରଭି ଉପରେ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇ ଥିବାରୁ ସରକାରୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ, 
କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ସଂଘୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗାନ୍ଧୀ ଅନୁମୋଦନ କରିନାହାଁନି । କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରକାରର 
ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ ସମ୍ଭାବନାକୁ ବାସ୍ତବତାରେ ପରିଣତ କରିବା ପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଆଇନ ପ୍ରଣୟନ 
ନ କଲେ ଓ ନିଜର କ୍ଷମତାର ପରିସରକୁ ସଂଙ୍କୁଚିତ କରିବା ପାଇଁ ବିଧଵବବଦ୍ଧ ନିୟମ 
ପ୍ରଣୟନ ନକରାଗଲେ ଏହା ସମ୍ଭବପର ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଷ୍ଟ୍ର ନିଜର 
କ୍ଷମତା, ସାମରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ବିଚାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ସଂଘୀୟ ପଦ୍ଧତିକୁ ପରିତ୍ୟାଗ 
ନକଲେ ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରଚଳନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେହିପରି 
ସରକାରୀ ଉଦ୍ୟୋଗରେ ଗୁରୁ ଶିଛର ପ୍ରସାରକୂ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରାଯାଇ କୁଟୀର ଶିଳ୍ପର ପ୍ରସାରକୁ 
ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରାନଗଲେ ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଆର୍ଥନୀତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ପ୍ରଚଳିତ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ସରକାରୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନଥିବା ଏକ 
ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେ ସଂପୂର୍ଣ ତୃଟି ଶୂନ୍ଯ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରିବ, 
ଏହା ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହ ସାପେକ୍ଷ । ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଆର୍ଥନୀତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭିତରେ ଯେ 
ଆର୍ଥକ ଅଧୋଗତି ଦେଖା ନଯିବ ତାହା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ଏକ 
ଅନୁନ୍ଧତ ସମାଜରେ ଆର୍ଥକ ଅଧୋଗତି ଓ - ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାନ୍ଦା ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି 
ହେବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇ ନପାରେ । ଏହା ସହିତ କୌଣସି ପ୍ରକାରର 
କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଅଭାବରେ କୌଣସି ପଞ୍ଚାୟତ ମନମୁଖୀ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ ଓ 
ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଓ ଲୋକଙ୍କର ବାସ୍ତବ ସମସ୍ୟାପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହିପାରେ | 


ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ ପ୍ରକଳଛ ଭିତରେ ଏହି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଥିଲେ ବି ଗାନ୍ଧୀ ଭାରତୀୟ 
ସମାଜ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଯେଉଁ ସମାଜର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିଲେ ତାହା ଯଥାର୍ଥରେ 
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୨୦୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ସ୍ବାଗତଯୋଗ୍ୟ । ଗାନ୍ଧୀ କାର୍ଲ ମାର୍କସଙ୍କ ଭଳି ଏକ ଶ୍ରେଣୀହୀନ ଓ ଶୋଷଣହୀନ ସମାଜର 
ପରିକଳନା କରିଥଲେ ବି ମାର୍କସଙ୍କ ପରି ତାଙ୍କର ନୂତନ ସମାଜ ଅଭ୍ୟୁଆନକୁ କୌଣସି 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଏତିହାସିକ କାରଣ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ କରିନାହାଁନି । ମାର୍କସଙ୍କ ମତରେ 
ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ମାଧ୍ୟମରେ ଏକ ଶ୍ରେଣୀହୀନ ସମାଜର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ । 
ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରର ମୂଳ ଭିଭି ହେଉଛି ଆର୍ଥନୀତିକ କାରଣ 
ସମୂହ, ସୁତରାଂ ଆର୍ଥକ ସମତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ସାମାଜିକ ଜୀବନର 
ଏକପ୍ରଛନ୍ନ ସତ୍ୟ | ଏହି ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ଓ ସାମ୍ୟ 
ସମାଜର ଉତ୍ଉଭବ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ମାର୍କସ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । କିନୁ ଗାନ୍ଧୀ ସର୍ବୋଦୟ 
ସମାଜର ସମ୍ଭାବନାକୁ କୌଣସି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାରକରି ନାହାଁନ୍ତି ପରନ୍ତୁ 
ସର୍ବୋଦୟ ସମାଳର ଉପ୍ପତି ଓ ବାସ୍ତବତା ପାଇଁ ସେ ନର୍ଦିଷ୍ଠ ପନ୍ଛା ଦେଖାଇଛନ୍ତି ଓ 
ତାହାର ପ୍ରୟୋଗରେ ଏହି ସମାଜର ପ୍ରକଛକୂ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାଯାଇ ପାରିବ ବୋଲି 
ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । 

ଗାନ୍ଧୀ ଯେଉଁ ନୂତନ ସମାଜ ଓ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ରୂପରେଖ ଦେଇଛନ୍ତି ତାହାର 
ମୂଳ ଭିଭି ହେଉଛି ତାଙ୍କର ନୈତିକ ଆଦର୍ଶଚୟ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସକଳ ରାଜନୈତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଭିତରୁ ଏହା ସୁସଷ୍ଟ । ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କ୍ଷମତା ବା ଶାସନଭାର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନଥାଇ ବରଂ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ମାଧ୍ୟମରେ 
ନୈତିକ ଶ୍ରେୟ ସାଧନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥଲା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ସକଳ 
ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ଏପରିକି ଯେକୌଣସି ନୀତିପୂର୍ଣ୍ ସମାଜର ମୌଳିକ ଭିଭି ଅହିଂସା, 
ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ସମତା ଉପରେ ଗଢ଼ି ଉଠିବା ଭଚିତ୍‌ ବୋଲି ସେ 
ବିଚାର କରୁଥିଲେ । ତାଙ୍କ ବିଚାରରେ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସମତା 
ହେଉଛି ତିନୋଟି ମୌଳିକ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜ ବା ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ଏହାକୁ ବାସ୍ତବତାରେ ପରିଣତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଅହିଂସା, ବ୍ଯକ୍ତି 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସମତା ପରସ୍ତରର ଅନୁପୁରକ ଓ ଏହାର ସମନ୍ଟୟକୁ ସେ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ 
ବୋଲି ବିଚାର କରୁଥିଲେ ! କୌଣସି ସମାଜ ଏହି ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ହାସଲ 
କରି ନ ପାରିଲେ ବି ଆପେକ୍ଷିକ ଭାବେ ଏହାର ସଫଳତା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଅବଶ୍ୟ ଗାନ୍ଧୀ ଯଦିବା ଏହାର ଆପେକ୍ଷିକ ସଫଳତା ପାଇଁ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି 
ଏହି ମୂଲ୍ୟବୋଧଗୁଡ଼ିକୁ କେବେ ବି ଆପେକ୍ଷିକ ବୋଲି ବିଚାର କରିନାହାନ୍ତି । ମାର୍କସ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୦୯ 


ଯେପରି କୌଣସି ସମୟର ସାମାଜ୍ଚିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ତତ୍କାଳୀନ ସମୟର ପରିଣାମ ଓ 
ସମାଜରେ ଉତ୍ପାଦନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଥିବା ବୁର୍ଜୁଆ ମାନଙ୍କର ଭାବଗତ ଆଦର୍ଶ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ଗାନ୍ଧୀ ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଆପେକ୍ଷିକ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ ପରିସ୍ଥିତିର 
ପରିଣାମ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନାହାଁନ୍ତି । ମାର୍ସ ଓ ସକଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦୀମାନେ ନୈତିକତାକୁ 
ଆପେକ୍ଷିକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ବେଳେ ଗାନ୍ଧୀ ଏହାକୁ ନିରଙ୍କୁଶ ବା ଅପରିବର୍ଗିତ 
ବୋଲି ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । 

ଏଣୁ କହିବାକୁ ଗଲେ ଗାନ୍ଧୀ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ 
ପରିବର୍ଭନର ସୁପାରିଶ କରିଛନ୍ତି ତାହାର ମୂଳଭିଭ୍‌ ହେଉଛି ଏକ ନୀତିପୂର୍ଶ ସମାଜ ଯାହା 
ଅହିଂସା, ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା,ସମତା ଓ ସର୍ବୋପରି ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । 
ଯେ କୌଣସି ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତିର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ପ୍ରଦର୍ଶିତ ପନ୍ଜାରୁ ମନୁଷ୍ୟର 
ସ୍ଵଭାବ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ । କୌଣସି ସାମାଜିକ 
ପରିସ୍ଥିତିର ପରିବର୍ଉନ ପାଇଁ ସେ ସର୍ବଦା ଅହିଂସାର ପନ୍ଛଜାକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରିଛନ୍ତି ଓ 
ଏହାକୁ ଆୟୁଧଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ହିଂସା ମନୁଷ୍ଯର ସହଜାତ 
ପ୍ରବୃଭି ନୂହଁ ବୋଲି ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ । ଆମର ସକଳ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ 
ପାରିବାରିକ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଜୀବନର ସମ୍ଭାବନା କେବଳ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ତ୍ୟାଗ ମନୋଭାବ, 
ପ୍ରେମ ଓ ଅହିଂସା ଆଚରଣ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବପର ବୋଲି ସେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ । ସମାଜର 
ସକଳ ବିଦ୍ଵେଷ ଓ ହିଂସାକୁ ସେ ଆର୍ଥନୀତିକ ଓ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟଯରୁ ସ୍ପଷ୍ଠ ବୋଲି 
ବିଚାର କରୁଥିଲେ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ସେ ଅହିଂସା, ପ୍ରେମ ଓ ତ୍ୟାଗ ମନୋଭାବକୁ 
ମନୁଷ୍ୟର ସହଜାତ ଗୁଣ ବୋଲି ଧରିନେଇ ଥବାରୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୁଲେ ଯେ ଯେତେ 
ବଡ଼ ହିଂସ୍ରକ ଓ ଅନ୍ୟାୟୀର ହୃଦୟକୁ ଏକ ନିଷ୍ପକ୍ଷ ଓ ଅହିଂସ ନିବେଦନ ଦ୍ଵାରା ପରିବର୍ରନ 
କରାଯାଇପାରିବ । ସୁତରାଂ ଆମର ସକଳ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୀତିନିଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶରେ 
ପରିଣତ କରିବାକୁ ଅହିଂସା ଯେ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ସାଧନ ହୋଇପାରିବ ତାହା ତାଙ୍କର 
ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା ¦ 


ଯଦିଚ ଗାନ୍ଧୀ ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ଅହିଂସାର 
ପନ୍ନାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥିଲେ ତଥାପି ସକଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବସ୍ତୁତଃ ହିଂସାକୁ ବାଦ୍‌ 
ଦିଆଯାଇ ପାରିବ କି ? ଏପରିକି ତାଙ୍କରି ନେତୃତ୍ବରେ ପରିଚାଳିତ ଆମର ଜାତୀୟ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୨୧୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ଅନେକ ହିଂସାତୃଵକ ଘଟଣା ଘଟିଥିବାର ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି 
। ଚୌରୀ ଚୌରାର ହିଂସାତ୍ସକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଭଳି ବହୁ ଘଟଣା ସହିତ ଅନେକ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ 
ମାନଙ୍କର ଦୂଃଖ ଓ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର କାହାଣୀ ରହିଛି । ସମ୍ଭବତଃ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ 
ଅହିଂସାର ପନ୍ନାକୁ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନର ମାର୍ଗ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅସମ୍ଭବ 
ନହେଲେ ବି, ପରିଣାମରେ ସକଳ ହିଂସାତୃକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବାଦ୍‌ ଦେବା ସହଜ ବ୍ୟାପାର 
ନୂହେଁ। 


ଏହି ସମାଲୋଚନା ସତ୍ତ୍ବେ ବି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାରରେ ସାଧ୍ଯୟର ମହତ୍ଵ ଅପେକ୍ଷା 
ସାଧନର ପବିତୂତା ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯିବା କଥାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ 
ନପାରେ । କୌଣସି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବାସ୍ତବରେ କୌଣସି ହିଂସାତ୍ସକ 
ପରିଣାମ ଏକ ଏତିହାସିକ ଘଟଣା ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଏହାଦ୍ଵାରା ଅହିଂସାର ସୈଛ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଭିତ୍ତିକୁ ନ୍ୟୁନ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଅବସ୍ଥା ଚକ୍ରରେ ହିଂସାତ୍ସକ ଘଟଣାର ସୃଷ୍ଟି ଓ 
ସଚେତନ ଭାବେ ହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗ ଭିତରେ ଏକ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଛି । 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ପରିଚାଳିତ ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଅବସ୍ଥା ଚକ୍ରରେ ହିଂସାତ୍ସକ 
ଘଟଣାର ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଥଲେ ବି ସଚେତନ ଭାବେ ଗାନ୍ଧୀ ହିଂସାର ପନ୍ନାକୁ କେବେ 
ଅବଲମ୍ବନ କରିନାହାନ୍ତି । 


ଅହିଂସାର ତାଙ୍ଵକ ଭିରି ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆଉ ଏକ ଗୁରୁତର ଅଭିଯୋଗ 
ଅଣାଯାଇପାରେ । କୌଣସି ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ କ୍ଷେତ୍ରର ପନ୍ଛାକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରି 
ଏହା ହିଂସାତ୍ସକ ବା ଅହିଂସାମକ ବୋଲି ବିଚାର କରାଯାଏ । ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ବହୁ 
ସମୟରେ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଏକ ଅହିଂସାତ୍ୃଵକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଭାବେ 
ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯିବା ସମୟରେ ଭିଏତନାମ ଯୁଦ୍ଧ ବା ଚୀନ ବା ରୁଷର ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ 
ହିଂସାତ୍ଵକ ବିପ୍ଲବ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଏହି ମୂଲ୍ୟାୟନ ଅସଙ୍ଗତ 
ବୋଲି ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ । ଭିଏତ୍‌ନାମ ଯୁଦ୍ଧ ବା ଚୀନ୍‌ ଓ ରୁଷର ସମାଜବାଦୀ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଏକ ଶୋଷଣଯୁକ୍ତ ପୁଂଜିବାଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥଲା, କାରଣ 
ସେଠିକାର ପ୍ରଚଳିତ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଦେଶର ଅଗଣିତ ବ୍ଯକ୍ତି ନିସ୍େଷିତ ହୋଇ 
ରହିଥଲେ ଓ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ରାଷ୍ଟ୍ରର ସକଳ ସୁଯୋଗକୁ ଉପଭୋଗ କରୁଥିଲେ । 
ସେହିପରି ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ସାଗ୍ରାମ ଏକ ତପନିବେଶିକ ଓ ଶୋଷଣପ୍ରିୟ ବିଦେଶୀ 
ସରକାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରହିଥିଲା । ଏଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏକ କଳୁଷିତ ଓ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୧୧ 


ଅନୈତିକ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ଶକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅଭିପ୍ରେତ ଥଲା । ରୁଷ ବା ଚୀନ୍‌ରେ 
ଏହି ସମାଜବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଫଳରେ ସକଳ ଅତ୍ଯାଚାର, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ଶୋଷଣକୁ 
ବିଲୋପ କରାଯାର ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଜୀବନରେ ସୁସ୍ଥ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ଅଭ୍ୟୁଦୟ କରାଯାଇ 
ପାରିଲା । ସୁତରାଂ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଯଦିଓ ତଥାକଥୁତ ହିଂସାତ୍ଵକ ବିପ୍ଲବ 
ଦ୍ଵାରା ସମାଜରୁ ସକଳପ୍ରକାର ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଶୋଷଣକୁ ବିଲୋପ କରାଯାଇ ସୁସ୍ଥ ଜୀବନର 
ବିକାଶ କରାଯାଇ ପାରିଲା ଓ ଆମର ତଥାକଥୁତ ଅହିଂସାତ୍ସକ ବିପ୍ଲବ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବାସ୍ତବତାରେ ହିଂସାମୂକ ଆଚରଣ ଏଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇ ନପାରିଲା, ତେବେ ରୁଷ ବା 
ଚୀନ୍‌ର ବିପ୍ଳବକୁ ହିଂସାତ୍ଵକ ଓ ଭାରତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଅହିଂସାତ୍ୃକ କହିବାର ଭିରଭି 
ସେପରି ସୁଦୃଢ଼ ନୁହେଁ । 


ଏହି ପ୍ରକାର ବିଶ୍ଲେଷଣ ସର୍ତ ବି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବିପ୍ଲବର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ 
ସମାନ ନୁହଁ ଓ ବିଭିନ୍ନ ବିପ୍ଲବର ପନ୍ଛା ଭିତରେ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ ! ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ବିଚାର ବିମର୍ଶରେ ଏକ ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଭିତରେ ତଫାତ୍‌ 
ରହିଛି । କୌଣସି ଜନବିରୋଧୀ ବା ଅନିଷ୍ଟକାରୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ବିରୋଧ କରାଯିବା ସମୟରେ 
ଏକ ସମର୍ଥନକାରୀ ପ୍ରତି କୌଣସି ଅସୂୟା ବା ଘୃଣା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧୀ ଯେହେତୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ସହଜାତ ପବିତ୍ରତା ଓ ବିବେକ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁଥିଲେ କୌଣସି ଏକ ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ତାହାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ପ୍ରତି 
ଏକ ଆବେଗମୟ ଓ ସୌହାର୍ଦ୍ୟପୂର୍ଣ ଅହିଂସ ନିବେଦନ କେବେ ବିଫଳ ହେବ ନାହିଁ 
ବୋଲି ବିଚାର କରୁଥିଲେ । ଏଣୁ କୌଣସି ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଅପରର ହୃଦୟର 
ପରିବର୍ଭନ ଘଟାଇବାକୁ ସେ ସର୍ବାଧଵକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥୁଲେ । କାରଣ ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ 
ସମସ୍ୟାର ଭିତ୍ତି ପରିଣାମତଃ ଏକ ନୈତିକ ସମସ୍ଯା ବୋଲି ସେ ବିଚାର କରୁଥଲେ । 
ସୁତରାଂ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ଦିଗରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଅସୂୟାଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ ନକରି 
ଅନ୍ୟର ହୃଦୟକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ ଯେକୌଣସି ତ୍ୟାଗ ବା ଆତ୍ୋତ୍ଥର୍ଗ କରିବାକୁ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥିଲେ । ଏଣୁ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ହିଂସାତ୍ସକ ଓ ଅହିଂସାତ୍ସକ ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ୟରେ ଅନେକ 
ସାଦୃଶ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଲେ ବି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଲକ୍ଷ୍ୟର ନୈତିକ ମାନକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇନପାରେ । 


ପୁନଶ୍ଚ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ସେ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରୁଥିଲେ ତାହା 
ପଛରେ କୌଣସି ଅନୂଭବସିଦ୍ଧ ସତ୍ୟତା ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଗାନ୍ଧୀ ଅହିଂସା 
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୨୧୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଓ ଆତ୍ୃତ୍ଯାଗକୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ସହଜାତ ଗୁଣ ବୋଲି ବିଚାର କରୁଥିଲେ, ସୁତରାଂ କୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ହୃଦୟକୁ ନୈତିକ ନିବେଦନ ଜରିଆରେ ପରିବର୍ଭନ ' କରାଯାଇ ପାରିବ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ | ହୁଏତ ଅନ୍ୟ କେହି ହିଂସା ଓ ସ୍ବାର୍ଥପରତାକୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ସହଜାତ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ଶାସନ ଓ ଉପ୍ପୀଡ଼ନର ଭୟ ଦେଖାଇ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଶୃଙ୍ଖଳିତ 
କରାଯାଇ, ପାରିବ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିପାରନ୍ି । ଅହିଂସା ଓ ତ୍ୟାଗ ମନୋଭାବ ବା ହିଂସା 
ଓ ସ୍ବାର୍ଥପରତା ବ୍ୟକ୍ତିର ସହଜାତ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏହାକୁ ଗାନ୍ଧୀ ଏକ ଅନୁଭବସିଦ୍ଧ ବା ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ 
ସତ୍ୟ ଉପରେ ଗ୍ରହଣ ନକରି କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ତାଙ୍କର ମତଟିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ | 
ଏହି ପ୍ରକାରର ଏକ ବିଶ୍ଵାସରୁ ସେ ପନ୍ତାର ନୈତିକ ମାନକୁ ଏତେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥୂଲେ । 


ଏ ସତ୍ତ୍ବେ ବି ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରଚଳିତ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏକ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ସୃଷ୍ଟି 
କରି ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଵର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିଲେ | ସାଧନ ଓ ସାଧ୍ଯ ଭିତରେ 
ଏକ ନୈତିକ ସମନ୍‌ୟ ସୃଷ୍ଟି କରି ସକଳ ସାମାଜିକ ସମ୍ନ୍ଧକୁ ନୈତିକତାର ଭିତ୍ତି ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ କରିବାକୁ ସେ ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ସମାଜର ପ୍ରକଳ୍ପ ଦେଇଥିଲେ ! ମାର୍କସ 
ଓ ଗାନ୍ଧୀ ଉଭୟ ମାନବ ଦରଦୀ ଥିଲେ ଓ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥିଲେ ! 
ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବ୍ୟକ୍ତି କିପରି ତାର ଜୀବନର ପୂର୍ଣ୍ଣାଟ ବିକାଶର ସମ୍ଭାବନା 
ପାଇପାରିବ ଏହା ହିଁ ଥଲା ଉଭୟଙ୍କ ପାଇଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସତ୍ତେ ଶୋଷଣହୀନ, 
ଆର୍ଥକ ସମତା ଭିତ୍ତିକ ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିବା ସମାଜ ଉଭୟଙ୍କର 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ଏକ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ସ୍ଵରୂପ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ସେମାନେ 
ସ୍ଵ ସ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ଚିନ୍ତା କରିଥିଲେ ଓ ସମାଜରେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ 
ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ପାଇଁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥୂଲେ । 


ପ୍ରଚଳିତ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଆମୂଳଚୂଳ ପରିବର୍ଭନ କରି ଏକ ନୂତନ ସମ୍ଭାବନାର 
ସ୍ବପ୍ନ ଦେଖଵବା ପଛରେ ଏକ ଭାବଗତ ଆଦର୍ଶ ରହିଥାଏ । କୌଣସି ଭାବଗତ ଆଦର୍ଶର 
ଏକ ସୈଛଦ୍ଧାନ୍ଧିକ ଭିଭି ରହିଥିଲେ ତାହାକୁ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା 
ସ୍ବାଭାବିକ । ଏପରିକି ବେଳକେ ତ୍ୁଟିପୂର୍ଣ ଓ ବିଚାରହୀନ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଭାବରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥାଏ ! ଏହାର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପୃଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ସମାଜର ଇତିହାସରୁ 
ଦିଆଯାଇପାରେ । ସାଂପ୍ରତିକ ବିଶ୍ବରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବା ଧର୍ମଗତ ଅନନ୍ୟତାକୁ ଭିଭି କରି 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନର ପରିକଛନା କେତେକ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଶାସକମାନେ କରୁଛନ୍ତି । 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ମନୋଭାବ ଓ ଧର୍ମଭିଭିକ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣକୁ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୧୩ 


କରିବା ଏକ ତ୍ରଟିପୂର୍ଣ ବିଚାର କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସାମାଜିକ ପ୍ରକହ ଯଦିଓ ଆଦର୍ଶଗତ ବୋଲି ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ଏହା କୌଣସି ତୁଟିପୂର୍ଣ୍ 
ପ୍ରେରଣା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ନୁହେଁ । ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜକୁ ଏକ କଳ୍ପନା ବିଳାସ 
ବା ଇଉଟୋପିଆ ବୋଲି ଆଖ୍ୟା ଦିଆଇ ପାରେ କିନ୍ତୁ ଏହାର ଆଦର୍ଶଟତ ଭିତକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ଦିଗରେ ଏକ ଇଉଟୋପିଆର 
ଚିତ୍ର ରହିଛି ଯେଉଁଥୁରେ ସକଳ ସାମାଜିକ ଦୁର୍ଗତି ଓ ଅନ୍ୟାୟକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଏକ 
ସର୍ବଜନହିତୈଷୀ ଓ ଉନ୍ନତ ସମାଜର ଚିତ୍ର ଦିଆଯାଇଛି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ନୂତନ ସାମାଜିକ 
ପ୍ରକନ ଓ ତାଙ୍କର ରଚନାତ୍ଧକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ଏକ ସ୍ଵପ୍ନଦିଳାସ ନୁହେଁ କିମ୍ବା 
ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ ଗଠନର ସମ୍ଭାବନା ଏକ ଅସମ୍ଭବ କଳ୍ପନା ନୁହେଁ । ପରନ୍ତୁ ଆଜିର 
ଯୁଗରେ ମଣିଷର ବିବେକକୁ ବିକଶିତ କରାଇ ଏକ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ପ୍ରକଳ୍ପ ନୂତନ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ ! ସାମାଜିକ ପରିବେଶର ବିକାଶ ଓ ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତିର୍ବିକାଶ 
ଭିତରେଏକ ସମନ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରି ଯେଉଁ ନୂତନ ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମାଜ 
ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ତାହାକୁ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପକୁ କିଛିଟା ବାସ୍ତବତାରେ ପରିଣତ 
କରିପାରିଲେ ଏକ ସୁସ୍ଥ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବିକାଶ କରିହେବ ବୋଲି ଆଶା କରାଯାଏ ।! 
ବସ୍ତୁତଃ ପୃଥିବୀର ଉନ୍ନତ ଦେଶ ମାନଙ୍କରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଇଉଟୋପିଆକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଥାଏ । କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ବିପ୍ଲବ ପଶ୍ଚାତରେ ମାର୍କସଙ୍କର ତାର୍ଵିକ ବିଚାରର ପ୍ରେରଣା 
ସର୍ବଜନ ସ୍ବୀକୃତ ଓ ସମଗ୍ର ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ମାର୍କସଙ୍କର ଇଉଟୋପିଆକୁ ଅନୁସରଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ପୃଥବୀର ବହୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ଲେଟୋ ବା ତାଙ୍କ ଦେଶର ମହାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଆଦର୍ଶକୁ 
ଅନୁସରଣ କରିଥାନ୍ତି । ଭାରତ ବର୍ଷରେ ଅନେକ ସମୟରେ ପରସର ବିରୋଧୀ ଗୁଡ଼ିଏ 
ଆଦର୍ଶ ରାଜ୍ୟ ବା ଇଉଟୋପିଆକୁ ଅନୁସରଣ କରାଯାଇଛି ଯଦ୍ଵାରା ଆମେ କେଉଁ 
ପ୍ରକାର ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ଚାହୁଁ ତାର ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ଆମ ପାଖରେ ନାହିଁ । ପରିଣାମରେ 
ସ୍ବାଧ୍ବନତାର ଦୀର୍ଘ ଦିନ ପରେ ଭାରତ ବର୍ଷରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ ସହିତ ସାମାଜିକ 
ଭେଦଭାବ ଓ ରାଜନୈତିକ ବିଦ୍ଵେଷ ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି, ଫଳରେ ଜାତୀୟ ସଂହତି ଓ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍‌ୟ ପ୍ରତି ବିପଦ ସ୍ୃଷ୍ଚି ହୋଇଛି । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ୟୁଟୋପିଆକୁ 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ନିଆଯାଇପାରେ । 
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ଗାନ୍ଧୀ ଓ ଅହିଂସା 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମାଜ ଦର୍ଶନ ଓ କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଛା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅହିଂସା ଏକ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟୟ 
ଭାବରେ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ସେ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅହିଂସ 
ଆଚରଣକୁ ଅତ୍ୟଧ୍ୂକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥିବାରୁ ତାଙ୍କର ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଏକ 
ଜୀବନମାର୍ଗରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଛି । ଏହା ସହିତ ସେ ଏହାକୁ ଯେକୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ପ୍ରାପ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଆୟୁଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟ ଉପରେ 
କେତେକେତେ ବୌବିକ ଓ ତାର୍ବିକ ବିଶ୍ଲେଷଣମାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
ସମଗ୍ର ବିଚାର ବିମର୍ଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟର ଏକ ସୈବ୍ଧାନ୍ଧିକ ଭିତ୍ତି ଗଢ଼ି ଉଠିଛି । ସ୍ଥଳ 
ବିଶେଷରେ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟଟିକୁ ନେଇ କେତେ ପ୍ରକାରର ଭାବପ୍ରବଣତା ବି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 
ସକଳ ଭାବପ୍ରବଣତାକୁ ବାଦ ଦେଇ ଏହାର ଏକ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭି ବାହାର 
କରାଯାଇ ପାରିବ - ଯାହାକି ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଜିଞ୍ଚତ ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଇଛି । 


ଗାନ୍ଧୀ ଅହିଂସାର ବହୁଳ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ସହିତ ଏହାର ତାର୍ତିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାମାନ 
ଦେଇଥୁଲେ ବି ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାରେ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟର ଏକ ଏତିହାସିକ ଭିରି ଥବା 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଅହିଂସା ପ୍ରତ୍ୟୟର 
ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥବା ଦେଖାଯାଏ । ରଗବେଦ, ଉପନିଷଦ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସୂତ୍ରରେ ଅହିଂସା 
ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । ରଗ ବେଦରେ ଏହାକୁ ଦେବସୁଲଭ ଗୁଣ ଭାବରେ, ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଗ୍ରନ୍ନରେ ଯଜ୍ଞରେ ପଶୁବଳି ନଦେଇ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଅର୍ଥରେ ଓ 
ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦରେ ଜୀବନର ଚାରୋଟି ମହାନ ଗୁଣ ଯଥା -ବୈରାଗ୍ୟ, ଦାନ ଓ 
ସତ୍ୟ ସହିତ ଅହିଂସାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଗୀତାରେ ଜୀବନର ବହୁବିଧ ଶଶ୍ଵରୀୟ 
ଗୁଣ ଭିତରୁ ଅହିଂସାକୁ ଏକ ଦିବ୍ୟଗୁଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ସେହିପରି ଜୈନ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୧୫ 


ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାରେ ଅହିଂସାକୁ ଏକ ଉଚ୍ଚ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଭାବରେ 
ନିଆଯାଇଛି । ଜୈନମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ଭିତରେ ରହିଥିବା ଆତ୍ଧା ସମାନ ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥଵବାରୁ ଜୀବ ପ୍ରତି ସାମାନ୍ୟତମ ହିଂସା ଆଚରଣ ନଦେଖାଇବାକୁ ପରାମର୍ଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଅହିଂସାକୁ ଏକ ମୌଳିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ଏତିହାସିକ ପରମ୍ପରାରେ ଅହିଂସା ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇନଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ବୌଦ୍ଧ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅହିଂସାକୁ ଜୀବନର ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ସେହିପରି ପତଞ୍ଜଳିଙ୍କର ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ 
ଦର୍ଶାଯାଇଥିବା ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗ ମାର୍ଗର ପ୍ରଥମ ମାର୍ଟଟି ଯଥା ଯମର ପାଞ୍ଚଟି ନୈତିକ ଆଚରଣ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅହିଂସାକୁ ଏକ ପ୍ରଧାନ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । ସୁତରାଂ ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ 
ପରମ୍ପରାରେ ଅହିଂସାକୁ ଏହିପରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦୃଦ୍ଧିଭଙ୍ଗୀରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 


କେବଳ ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରା କାହିଁକି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଧର୍ମ, ସାହିତ୍ୟ ଓ 
ସମାଜଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥବା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ |! ବାଇବେଲ୍‌ର 
Sermon of the Mount, ଟଲଷ୍ଟୟଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଲେଖା ଭିତରେ, ରକିତିନ ଓ ଡ଼ାଭିଡ଼ 
ଅରୋଙ୍କର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଅହିଂସା 
ନେଇ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିବା ସ୍ଵକୀୟ ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏସବୁର ପ୍ରଭାବ ରହିଥିବା କଥା ଗାନ୍ଧୀ 
ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରା ହେଉ 
ଅଥବା ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ଅହିଂସାର ବ୍ଯବହାର ହୋଇଥିଲେ 
ବି ଗାନ୍ଧୀ ଏହା ଉପରେ ଯେପରି ଏକ ସୂକ୍ଷ୍ମ ବିଚାର ଦେବା ସହିତ ଏହାକୁ ଏକ ଜୀବନାଦର୍ଶ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ଏହାର ଏକ ସୈବଦ୍ଧାନ୍ଧିକ ଭିଭି ଦେଇଛନ୍ତି ସେଥରେ ତାଙ୍କର 
ଯଥେଷ୍ଟ ମୌଳିକତା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଅହିଂସାକୁ କୌଣସି ଆଧ୍ଯାତ୍ିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ପ୍ରାପ୍ତି ପରିବର୍ତେ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ଓ ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ୂର ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେପରି ପ୍ରୟୋର କରିଛଚ୍ତି ତାହା ଯଥାର୍ଥରେ ଅନନ୍ୟ ମନେହୁଏ । 


ପ୍ରାଚ୍ୟ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ରହିଥୁବା ଅହିଂସା ପ୍ରତାତି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ 
କିଛି ପରିମାଣରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲେ ବି ସେ ଏହାର ଏକ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଓ ତାର୍ବିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରି ଏହାକୁ ବାସ୍ତବ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ କିପରି ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ସାମାଜିକ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରାଯାଇ ପାରିବ ତାର ଏକ ସୈଛ୍ଧାନିକ ଭିତ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ବିଶେଷ 
କରି ସମାଜରେ ରହିଥିବା ନାନା ପ୍ରକାରର ରାଜନୈତିକ ବିଭେଦ, ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ବା 
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୨୧୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଅର୍ଥନୀତିକ ବୈଷମ୍ଯକୁ ସମାଧାନ କରିବାରେ ଓ ସକଳ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈତିକ 
ସଂପର୍କରେ ପରିଣତ କରିବାରେ ଅହିଂସା କିପରି ଏକ ସାଧନ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିହେବ 
ତାହା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ରହିଥିବା ଏକ ନୈତିକ ଗୁଣକୁ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନରେ ବହୁଳ ପ୍ରୟୋଗ କରି ରାଜନୈତିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ କରିବାରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
ଯଥେଷ୍ଟ ମୌଳିକତା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଛି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମଗ୍ର ସମାଜ ଦର୍ଶନରେ ଅହିଂସାକୁ 
ଏକ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଅବଶ୍ୟ ଗାନ୍ଧୀ ଅହିଂସା ସହିତ 
ସମତା, ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସତ୍ଯକୁ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ଅହିଂସା, ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିରଙ୍କୁଶ ହେଲେ ବି ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ଗୁଡ଼ିକ ପରସ୍ପରର ଅନୁପୂରକ । ଯେକୌଣସି ଦୁଇଟି ମୂୁଲ୍ୟଚୟର ତୁଳନାତ୍ସକ ବିଶ୍ନେଷଣରୁ 
ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ଯେ ସେମାନେ ପରସ୍ପର ସହ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ସାଧନ ପରି ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଓ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କେତୋଟି ଆପେକ୍ଷିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ସମଷ୍ଟି । ବିଶେଷକରି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମାଜ 
ଦର୍ଶନରେ ସେ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ପରିକଳ୍ତନା 
କରିଛନ୍ତି, ସେହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଅହିଂସା ଏକ ମୌଳିକ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଭାବରେ ପ୍ରତୀତ 
ହୋଇଥାଏ । 


ଶାଦଦିକ ଅର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅହିଂସାର ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ଓ ସକାରାତ୍ସକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି । 
ନକାରାତ୍ସକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା କୌଣସି ପ୍ରକାରର ହିଂସା ଆଚରଣରୁ ନିବ୍ଧତ୍ତ ରହିବାକୁ 
ବୁଝାଇଥାଏ | ଅନ୍ୟକୁ କାୟିକ ବା ମାନସିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେବା ହିଂସା ଓ ଏଥିରୁ ନିବୃତ୍ତ 
ରହିବା ଅହିଂସା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବିଚାରରେ ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର ଏହି 
ନକାରାତ୍ଧକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଛଡ଼ା ଏକ ଭାବଗର୍ଭକ ସକାରାତ୍କ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଥିବା ମନେ 
ହୁଏ । ବିଶେଷ କରି ଏକ ଉଚ୍ଚ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାକୁ କିପରି ଏକ ସାଧନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାସନ୍ ତାହା ଯଥାର୍ଥରେ 
ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ୟ । 


ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ନାନା ପ୍ରକାରର ହିଂସାତ୍ଵକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ରହିଥିଲେ ବି 
ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତିର ମୂଳ ଭିତ୍ତି ଭାବରେ ଗାନ୍ଧୀ ଅହିଂସାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ । ବିଶେଷ କରି 
ଆଦିମ ସମାଜର ଅସଂସ୍କୃତ ମଣିଷ ଯେପରି ସଭ୍ଯତାର ବିକାଶ ଘଟାଇ ସୁସଂହତ ଓ 
ସଂସ୍କୃତିସଂପନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବିକାଶ କରାଇଛି ତାହା ମୂଳରେ ହିଂସା 
ପରିବର୍ଗେ ମାନବିକ ସଂପର୍କ ଯେ ଅଧୁକ ଅହିଂସାତ୍ୃକ ଏହା ସେ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି, 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୧୭ 


ସମାଜରେ ହିଂସାତୃକ ଓ ଅହିଂସାତ୍ଵକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାନ ରହିଥୁଲେ ବି ମାନବିକ ସଂପର୍କ 
ଭିତରେ ଅହିଂସାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଅଧକ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିଛି । ସମାଜରୁ ସକଳ ପ୍ରକାରର ହିଂସାତ୍ସକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଯେ ଏଡ଼ାଯିବା 
ସମ୍ଭବ ଏହା ଗାନ୍ଧୀ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୂଲେ । ତାଙ୍କର ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ବାସ୍ତବରେ 
ରୂପରେଖ ନେଲେ ଓ ସମାଜରୁ ସକଳ ପ୍ରକାରର ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ ଓ ବୈଷମ୍ୟ ଦୂର 
ହେବା ସହିତ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇପାରିଲେ ସକଳ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅହିଂସା ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ଉପରେ ଯେ ତିଷ୍ଠି ରହିପାରିବ ତାହା ସେ ଭାବୁଥିଲେ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେ ଅହିଂସାର 
ନିରଙ୍କୁଶ ଓ ଆପେକ୍ଷିକ ଦିଗ ଭିତରେ ରହିଥବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନ ଧାରଣ କରିଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଅହିଂସାତ୍ଧକ ହେବା ସମ୍ଭବପର 
ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ନିରଙ୍କଶ ଭାବରେ ସକଳ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କକୁ ଅହିଂସା ନିୟମ ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ କରାଇବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପରନ୍ତୁ ନିରଙ୍କଶ ଅହିଂସା ପରିବର୍ରେ ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ 
ସକଳ ସଂପର୍କକୁ ନୈତିକ ଭିରି ଉପରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରାଯାଇ ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ 
ରହିପାରିଲେ ତାହାକୁ ଏକ ଅହିଂସ ସମାଜ କୁହାଯାଇପାରିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗାନ୍ଧୀ ଅହିଂସାକୁ 
ଏକ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ବି ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷରେ ଯେଉଁ 
ଶୋଷଣମୁଭ୍ତ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ପରିକଛନା କରିଛନ୍ତି ସେଥରୁ ଅହିଂସାର ଏକ ଆପେକ୍ଷିକ 
ଭିଭି ରହିଥିବା ମନେ ହୁଏ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆପେକ୍ଷିକ ଅର୍ଥରେ ଅହିଂସାର କେତେକ 
ସାଧାରଣ ଲକ୍ଷଣ ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । 


ଅହିଂସାର ଏହା ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ପ୍ରାଣ ଥିବା କୌଣସି ଜୀବର କିଛି ଅନିଷ୍ଟ 
ନକରିବା । ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୈବିକ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରିବା ପାଇଁ ଓ ଜୈବିକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି 
ପାଇଁ ଆମକୁ ଅନେକ ଜାବାଣୁ ବା ଭୂତାଣୁମାନଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ଏପରିକି ସ୍ଥଳ 
ବିଶେଷରେ କୌଣସି ଜୀବ ହତ୍ଯାକୁ ଏକ ନୈତିକ ଦାୟିତ୍ଵ ଭାବରେ ଗାନ୍ଧୀ ଗ୍ରହଣ 
କରିବେ । ପାଗଳ ହୋଇଯାଇଥିବା କୁକୁର ବା ମଣିଷର କ୍ଷତି ସାଧନ କରୁଥିବା କୌଣସି 
ହିଂସ୍ର ପ୍ରାଣୀକୁ ହତ୍ଯା କରିବା ଏକ ନୈତିକ କର୍ଗବ୍ୟ ବୋଲି ସେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ନିଜ 
ଆଶ୍ରମରେ କଷ୍ଟ ପାଉଥିବା ଓ କଷ୍ଟ ଲାଘବ ହେବା ସମ୍ଭବ ନଥୁବା ଏକ ଗାଇକୁ ମାରିଦେବା 
ପାଇଁ ନିର୍ଦେଶ ଦେବା, ହାରଲଡ଼ୋ ବ୍ଲେଜକର ନାମକ ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ଆଜୀବନ ସେବା 
କରି ଆସିଥିବା ନିଜର ପଙ୍ଗୁ ଝିଅକୁ ମାରିଦେବାକୁ ଅନୈତିକ ବୋଲି ବିଚାର ନକରିବା 
ଓ ଜନୈକ ଭଦ୍ର ମହିଳା ଦୁରାରୋଗ୍ୟ ବ୍ଯାଧ୍ୂରେ ପୀଡ଼ିତ ନିଜର ସ୍ବାମୀଙ୍କର ଅନୁରୋଧ 
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୨୧୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


କ୍ରମେ ତାଙ୍କ ଦେହରେ ଅଗ୍ନି ସଂଯୋଗ କରି ତାଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ ଗାନ୍ଧୀ ଅନୈତିକ ବୋଲି 
ବିଚାର କରିନାହାଁନ୍ତି । ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ଏସବୁ ଘଟଣାରେ ଜୀବନର ଅବସାନ କରାଯାଉଥିଲେ 
ବି ଗାନ୍ଧୀ ଏସବୁକୁ ହିଂସାତ୍ଧକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନାହାଚି । କୌଣସି କର୍ମପନ୍ଛାକୁ 
ହିଂସାତ୍ସକ ବା ଅହିଂସାତ୍କ ବୋଲି ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ବେଳେ କର୍ଭାର ଉଦେଶ୍ଯକୁ 
ବିଚାରକୁ ନେବା ଆବଶ୍ୟକ । କୌଣସି ମନ୍ଦ ଉଦେଶ୍ୟ ନରଖୁ ଓ ଅପରପକ୍ଷରେ ଏକ 
ସୁଭଦେଶ୍ୟ ରଖୁ କରୁଥବା କାର୍ଯ୍ୟରେ ଘଟଣା ଚକ୍ରରେ ହିଂସାତ୍ସକ ଅଭିବୃଵି ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଥିଲେ ତାହାକୁ ଅହିଂସାତ୍ଵକ ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ପ୍ରଗତି ଶୀଳ 
ମନୋଭାବର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । 


ସେହିପରି ଅହିଂସାକୁ ନିଜ ଜୀବନର ଆଚରଣ ଭିତରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଭୟ ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ପ୍ରତିପକ୍ଷ ପ୍ରତି କୌଣସି ଭୟ ରଖୁ 
ଅହିଂସା ଆଚରଣ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବିଚାରର ପରିପନ୍ଛୀ ଅଟେ । ଅହିଂସା ଓ 
ଭୟଜନିତ ଅହିଂସା ଭିତରେ ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରଥମଟିକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦେବେ । ଏହା ସହିତ ପ୍ରତିପକ୍ଷ 
ପ୍ରତି କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଅସୂୟା ବା ଘୃଣା ପୋଷଣ ନକରି ସକଳ ପ୍ରକାରର ପ୍ରତିବନ୍ଧକକୁ 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଅହିଂସା ଆଚରଣର ଏକ ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ ¦ ସେହିପରି କୌଣସି 
ପ୍ରକାରର ଅନ୍ୟାୟକୁ ବିରୋଧ ନକରିବା ଏକ ହିଂସାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ସେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବେ ।! ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ ଯେହେତୁ ସତ୍ଯର ପରିପନ୍ଛୀ ଓ ସତ୍ୟବାଦିତା ଜୀବନର 
ଏକ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନ୍ୟାୟର ବିରୋଧ ନକରାଯିବା ଏକ ହିଂସାତ୍ସକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ସେ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଜୀବନ ଓ ଅହିଂସା ଭିତରେ ଗାନ୍ଧୀ 
ଅହିଂସାକୁ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟାୟକୁ ଅହିଂସା ପନ୍ନାରେ 
ବିରୋଧ କରିବାରେ ଯଦି ନିଜ ଜୀବନର ଅବସାନ ହୁଏ ତେବେ ସେଥିରେ ଅନୈତିକତା 
ନାହିଁ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ଗ୍ରହଣ କରିବେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହିଂସ ଆଚରଣ ଓ ନିଜ ଜୀବନର ତ୍ୟାଗ 
ଭିତରୁ ସେ ଜୀବନ ବିନିମୟରେ ଅହିଂସାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦେବେ ! ଏଣୁ 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ମାନଦଣ୍ଡରେ ଜୀବନ ଅପେକ୍ଷା ଅହିଂସା ଯେ ଏକ ଉଚ୍ଟଚର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ତାହା 
ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥଆଏ । ଅହିଂସାକୁ ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ନିଜ ଜୀବନର ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ କରିବାରେ ଶରୀର ଶ୍ରମକୁ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେବା ଆବଶ୍ଯକ । ବୌଦ୍ଧିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ଶାରୀରିକ ପରିଶ୍ରମକୁ ସେ 
କେବେହେଲେ ନ୍ୟୁନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନାହାଁନ୍ତି । ଏହା ସହିତ ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
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କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟବାଦିତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ସମ୍ମାନବୋଧ ରଖୁବା ଅହିଂସାର 
ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ । 


ଅହିଂସାର ଏହି ତାର୍ତିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଅପେକ୍ଷା ଏହାର ବ୍ୟାବହାରିକ ଦିଗଟି ଅଧ୍ବକ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ । ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ଅହିଂସ ପଦ୍ଧତିରେ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପରିବର୍ଭନ 
କରାଯାଇ ମାନବିକ ସଂପର୍କକୁ କିପରି ନୈତିକ ଭିଭି ଉପରେ ପରିବର୍ଗନ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ତାହା ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ହେଉଛି ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗାତ୍ସକ 
ଦିଗ ଓ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ପାଇଁ ଏକ ନୀତିନିଷ୍ଠ ସାଧନ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପଦ୍ଧତିରେ 
କୌଣସି ଅନ୍ୟାୟକୁ ବିରୋଧ କରାଗଲା ବେଳେ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ପ୍ରତି କୌଣସି ଅସୂୟା ଭାବ 
ପୋଷଣ ନକରି କେବଳ ଅନ୍ୟାୟର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି ପଦ୍ଧତିରେ 
ଅନ୍ୟର ହୃଦୟକୁ ପରିବର୍ଭନ କରି ସାମାଜିକ ସଂପର୍କକୁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟ ଉପରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
କରାଯାଏ । ଅନ୍ୟାୟର ପୂଷ୍ଠପୋଷକଙ୍କର ହୃଦୟର ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ 
ତାଙ୍କୁ (ପ୍ରତିପକ୍ଷୟ ଅନ୍ୟାୟ ବିଷୟରେ ସଚେତନ ହେବାକୁ ନିବେଦନ ଜଣାଇବେ । 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଜୀବନରେ ଥବା ଅନ୍ୟାୟକୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଧାରେ ବିରୋଧ କରାଯିବା ସମୟରେ 
ଅନଶନ, ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଲୋଚନା, ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ, ସରକାରଙ୍କର ସହ ଅସହଯୋଗ, 
ସରକାରୀ ନିୟମର ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ, ଆନ୍ଦୋଳନାତ୍ୃକ କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଛା ଇତ୍ଯାଦି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ । 
କୌଣସି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସମୟରେ ଏଥୁରୁ ଏକ ବା ଏକାଧ୍ବକ ପନ୍ନାର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଇପାରେ । 
ଭପ୍ସିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ରି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଅହିଂସ ବିରୋଧକୁ ସଫଳତାର ସହ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ । ଗାନ୍ଧୀ ନିଜ ଜୀବନରେ ଅହିଂସା ବିରୋଧ ବା 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛା ଅବଲମ୍ବନ କରି ଅନେକ ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ 
କରିଛନ୍ତି ଓ ଏହି ପନ୍ଛାରେ ଯେକୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ଏକ ପ୍ରକଳ୍ପର 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । 


ପ୍ରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମାଜ ଦର୍ଶନ ଓ 
ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଭିତରୁ ଅହିଂସାର ଏକ ତାର୍ଵିକ ଓ ପ୍ରୟୋଗାତ୍ସକ ଆଭିମୁଖ୍ଯ 
ସୂଚିତ ହେଉଛି । ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର ତାର୍ଵିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ପ୍ରୟୋଗର ବିଶ୍ଳେଷଣରୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥିବା ମନେ ହୁଏ । ସମ୍ଭବତଃ ହିଂସା, ପ୍ରତିହଂସା ପରାୟଣତା 
ଇତ୍ୟାଦି ସାମାଜିକ ପ୍ରଭାବରୁ ସୃଷ୍ଟ ବୋଲି ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ବେଳେ ଅହିଂସାକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସହଜାତ ଗୁଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ । ତାଙ୍କ ବିଶ୍ବାସରେ ଅହିଂସା ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସହଜାତ ସ୍ଵଭାବ ହୋଇଥୁବା ବେଳେ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା, ହିଂସା ବା ନୃଶଂସତା ଇତ୍ଯାଦି 
ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତି ବା ଅନ୍ୟାୟରୁ ଉତ୍ବ ବୋଲି ସେ ଭାବୁଥିଲେ । ତାଙ୍କର ଏହି 
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ବିଶ୍ବାସକୁ ଯୁଲ୍ତି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ସେ କହୁଥୂଲେ ଯେ ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉଛି ଏକ 
ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ ଓ ସମାଳ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପରିବାର, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ 
କରାଇଛି । ଯଦି ପରସ୍ତର ଭିତରେ ସ୍ଲେହ, ସମ୍ଭେଦନଶୀଳତା ଓ ତ୍ଯାଗ ମନୋଭାବ 
ଇତ୍ୟାଦି ନଥାନ୍ତା ତାହେଲେ ପାରିବାରିକ, ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ବା ସାମାଜିକ ଜୀବନ କେବେ 
ବି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରନ୍ତା ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଯଦିଓ ସମାଜରେ ହିଂସାତ୍ସକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ରହିଛି 
ତାହା ଅନ୍ଯାୟ ଉପରେ ଅଧାରିତ ଅନୁଷ୍ଠାନ, ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଓ ଜାତୀୟ 
ଜୀବନରେ ଅନୁସୃତ ହେଉଥିବା ଆଦର୍ଶରୁ ସୃଷ୍ଟ ବୋଲି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁଲ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
ଗାନ୍ଧୀ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ଯେ ଆବେଗପୂର୍ଵ ନୈତିକ ନିବେଦନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଭିତରେ ରହିଥିବା ବିଚାର ଓ ବିବେକ ଉନ୍ନୀବିତ କରାଯାଇ ବ୍ୟକ୍ତିର ହୃଦୟକୁ ପରିବର୍ଭନ 
କରାଯାଇପାରିବ । ସୁତରାଂ ଅହିଂସ ପନ୍ମାରେ ବ୍ୟକ୍ତି ହୃଦୟର ପରିବର୍ଭନ ଘଟାଇ ସାମାଜିକ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ କରାଯାଇ ପାରିବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବଦ୍ଧମୁଳ ଧାରଣା ରହିଥୁଲା । 


ଗାନ୍ଧୀ ନିଜର ସମଗ୍ର ବିଚାର ବିମର୍ଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅହିଂସାକୁ ଯେଉଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି 
ତାହା ତାଙ୍କର କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହୋଇଥବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର 
ସୈଦ୍ଧାନଧିକ ଭିଭି ଯଥେଷ୍ଟ ସୁଦୃଢ଼ ଥବା ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ଅହିଂସା, ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା 
ରତ୍ୟାଦି ବ୍ୟକ୍ତିର ସହଜାତ ଗୁଣ ପରନ୍ତୁ ହିଂସା, ସ୍ବାର୍ଥପରତା ଇତ୍ୟାଦି ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ 
ସୃଷ୍ଟ ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରମାଣ କାହିଁ । ଅପରପକ୍ଷରେ 
ଜୀବନର ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ହିଂସା, ସ୍ବାର୍ଥପରତା ବ୍ୟକ୍ତିର ସହଜାତ 
ସ୍ଵଭାବ ହୋଇଥବା ବେଳେ ଅହିଂସା, ନୈତିକତା ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଅଟେ । ବ୍ୟକ୍ତ ଜୀବନକୁ ତାର ବିଚାରବୋଧ ଓ ନୈତିକ ଚେତନା ଅପେକ୍ଷା ବହୁ 
ସମୟରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଭାବାବେଗ ଓ ଜୈବିକ ଆବଶ୍ୟକତା ଅଧ୍ବକ ପ୍ରଭାବିତ ଓ ନିୟନ୍ତିତ 
କରିଥାଏ ବୋଲି ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଯାହା ଦର୍ଶାଇଛି ତାହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ନିଜ ବିଚାରର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗାନ୍ଧୀ କୌଣସି ବଳିଷ୍ଠ ଯୁକ୍ତି ଦର୍ଶାଇନାହାଁନ୍ତି । ସେହିପରି 
ସମାଜର ଅଗ୍ରଗତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷର ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରୁ ଯେପରି ସଭ୍ଯ ସମାଜର ଉତ୍ତବ 
ହୋଇଛି ତାହା ସମାଜରେ ହିଂସା ଅପେକ୍ଷା ଅହିଂସାର ସ୍ଥିତିକୁ ଅଧ୍ବକ ସୁଦ୍ଧଢ଼ କରୁଛି 
ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗାନ୍ଧୀ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା ମଧ୍ଯ ବଳିଷ୍ଠ 
ଯୁକ୍ତି ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଥବା ମନେ ହୁଏନାହିଁ । ସମାଜର ବିକାଶ ଧାରାରୁ ଏହାର 
ଅହିଂସାତ୍ସକ ଅଗ୍ରଗତି ବିଷୟରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କରିବାର ବଳିଷ୍ଠ ଯୁଲ୍ତି ନାହିଁ । ସମାଜର ଅଗ୍ରଗତି 
ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବା କ୍ଷୟଶୀଳ ହେଉଛି ତାହା ପ୍ରମାଣ କରିବା 
ସହଜ ସାଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ଯଦିବି ଏହା ଗ୍ରହଣ କରିନିଆଯାଏ ଯେ ମାନବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅତୀତରେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୨୧ 


ଅହିଂସାତ୍ସକ ଥବାୟୋର୍ଗୁଁ ଆଦିମ ସ୍ତରରୁ ଏକ ସଭ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତିସଂପନ୍ନ ସମାଜର ବିବର୍ଭନ 
ହୋଇଛି, ଭବିଷ୍ୟତରେ ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ଯେ ଏହି ଅହିଂସାତ୍ଧକ ପନ୍ଛାରେ ଅଗ୍ରଗତି 
କରିବ ସେପରି ଭାବିବା ପଶ୍ଚତରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରମାଣ ଦେଇ ହେବ ନାହିଁ । 
ପରନ୍ତୁ ସାଂପ୍ରତିକ ସାମାଜିକ ପରିସ୍ପିତିରୁ ସମାଜରେ ହିଂସାତ୍ୃକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସଂଘର୍ଷ 
ଅଧକ ଥିବା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ମନେ ହୁଏ । ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ଭିତରେ ଓ ଏକ ସୀମିତ 
ପରିବେଶ ମଧ୍ଯରେ ବଞ୍ଚଥବା ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ତୀବ୍ର ପ୍ରତିଯୋଗିତାର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହେଉଥବା ମଣିଷର ସମାଜରେ ହିଂସା, ଦ୍ଵେଷ ଓ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଯେ ଅଧ୍ବକ ରହିବା ସ୍ଵଭାବିକ 
ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ¦ 


ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗାନ୍ଧୀ ଯେପରି ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ 

ଦୃନ୍ଦ୍ଧ ସମାଧାନ ପାଇଁ ବା ଏକ ଛପ୍‌ସିତ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ 
ସାଧନ ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି, ତାହା ସକଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଫଳତାର ସହ ଯେ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇପାରିବ, ତାହା ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ସକଳ ବହୁ ସମୟରେ 
ଏପରି ଜଟିଳ. ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ସହ ଏପରି ଓତପ୍ରୋତ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ ଯେ ସେ 
ସବୁକୁ ସର୍ବଦା ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ 
ବହୁବିଧ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରୁ ଏକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ 
କିନ୍ତୁ ଏହାଦ୍ଵାରା ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ରର ସମାଧାନ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ଭାବିବା ଓ 
ଏହାକୁ ଏକକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
ନୂହେଁ । ଅହିଂସା ବା ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ବାସ୍ତବ ପ୍ରୟୋଗ ଓ ସଫଳତା ପାଇଁ ଅନେକ ଗୁଡ଼ିଏ 
ଅବସ୍ଥା ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । ବିଶେଷତଃ ଏକ ମୁକ୍ତ ସମାଜ ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ 
ପଦ୍ଧତିରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । କିନ୍ଧୁ ଏକ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁଠି ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କ୍ଷେତ୍ର ଶାସନ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗ ସାର୍ବଜନୀନ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ରାଷ୍ଟ୍ରର ଗଣମାଧ୍ୟମ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ସମାଜିକ ସଂଗଠନକୁ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି ରଖୁଥିବା ତଥା ଦମନମୂଳକ 
କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଛା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥୁ୍‌ବା ଏକ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ା ବିରୂଦ୍ଧରେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରୟୋଗ ସହଜସାଧ୍ୟ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ପଦ୍ଧତିରେ ସଫଳତା ମିଳୁଥିଲେ ବି ସବୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଏକ ଆୟୁଧ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏପରିକି ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କୌଣସି 
ଅହିଂସା ବିରୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଦି ଜାତୀୟ ସ୍ତରର କୌଣସି ଉଚ୍ଚ ନେତୃବୃନ୍ଦ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ 
ନହୁଅନ୍ତି ତେବେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନର ସଫଳତା ନେଇ ଅନେକ ଆଶଙ୍କା ବି 
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୨୨୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଦେଖାଯାଏ । ଏହା ସହିତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ହାସଲ ହୋଇଥବା କୌଣସି ସାମାଜିକ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯେ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇପାରିବ ତାହା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇ ନପାରେ । ଏକ ସମସ୍ଯାବହୁଳ 
ସମାଜରେ ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟକୁ ଦୂର କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାମାଜିକ କଟକଣା, ସାମ୍ଭିଧାନିକ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ, ସ୍ଵାଧୀନ ବିଚାରାଳୟ ଜରିଆରେ ଯେପରି ସହଜ ସାଧ୍ୟ ମନେ ହୁଏ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ପନ୍ଛାରେ ଏହା ସେତେ ସହଜ ସାଧ୍ୟ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗାତ୍ସକ 
ଦିଗ ନେଇ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସାମାନ୍ୟୀକରଣ ଏକ ଅତିଶୟୋକ୍ତି ବୋଲି ବୋଧହୁଏ । 


ଗାନ୍ଧୀ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଅହିଂସ ପନ୍ଛାରେ ପରିଚାଳନା କରି 
ଏହାକୁ ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପରିଣତ କରିବାରେ ସଫଳ ହୋଇଥଲେ । ଭାରତୀୟ 
ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ଅହିଂସ ପଦ୍ଧତିରେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ 
ସଂଗଠିତ ବିପ୍ଲବ ସମୂହକୁ ବହୁ ସମୟରେ ହିଂସାତ୍ସକ ବା ଅହିଂସାତ୍ସକ ବୋଲି ଅଭିହିତ 
କରାଯାଇଥାଏ ! କିନ୍ତୁ ଏହି ମୂଲ୍ୟାୟନ ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ କାରଣ ଏତି ହାସିକ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ଦେଖବଲେ ବର୍ଭମାନ ସୁଦ୍ଧା ପୃଥବୀରେ କାୟିକ ଓ ମାନସିକ ଉଭୟ ଦିଗରୁ 
ଏକ ଅହିଂସାତ୍ସକ ବିପ୍ଲବ ସଂଗଠିତ ହୋଇ ନାହିଁ । କେତେକ ଦେଶରେ ସଂଗଠିତ 
ହୋଇଥବା କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରଗଠନ ପରିକଳ୍ପନା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଅହିଂସା ରହିଥାଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ କାରଣ ଏହି 
ବିପ୍ନବମାନଙ୍କରେ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ସାମ୍ୟ ସମାଜକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ନିଆଯାଏ ! ଏହି 
ବିପ୍ଲବ ସମୂହ ବହୁ ସମୟରେ ଏକ ଶୋଷଣମୁକ୍ତ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅଭିପ୍ରେତ 
ଥାଇ ଏକ ସୁସ୍ପ ଶୋଷଣହୀନ ସମାଜ ଗଠନକୁ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଅହିଂସାତ୍ସକ ଆନ୍ଦୋଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କାୟିକ ସ୍ତରର ବାସ୍ତବ 
ପକ୍ଷେ ସକଳ ହିଂସାତ୍ଧକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପରିହାର କରିବା ସମ୍ଭବପର ହୁଏ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମାନସିକ ସ୍ତରରେ କୌଣସି ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ଅହିଂସାତ୍ସକ ମନେ ହେଉଥିଲେ ବି 
କାୟିକ ସ୍ତରରେ ସର୍ବନିମ୍ନ ହିଂସା ରହିବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହୁଏ । ସୁତରାଂ ଏହା 
କୁହାଯାରଥାଇପାରେ ଯେ ଯଦିଓ ତଥାକଥୁତ ହିଂସାତ୍ସକ ବିପ୍ଲବ ଦ୍ଵାରା (ରୁଷ, ଚାଇନା 
ବା ଭିଏତନାମ ବିପ୍ଲବ) ସମାଜରୁ ସକଳ ପ୍ରକାରର ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଶୋଷଣକୁ ବିଲୋପ 
କରାଯାଇ ସୁସ୍ଥ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବିକାଶ କରାଯାଇ ପାରିଲା ଓ ଆମର ତଥାକଥତ 
ଅହିଂସାତ୍ଧକ ବିପ୍ଲବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ହିଂସାତ୍ଵକ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇ 
ନପାରିଲା ତେବେ ସେ ବିପଲବମାନଙ୍କୁ ହିଂସାତ୍ଵକ ଓ ଭାରତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଅହିଂସାତ୍କ 
କହିବାର ଭିରି ସେପରି ସୁଦୃଢ଼ ନୁହେଁ । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୨୩ 


ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ ଅହିଂସ ପଦ୍ଧତିରେ ସମ୍ଭବ ବୋଲି 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବିଚାର କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେବା ମନେ ହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟାକୁ ଗାନ୍ଧୀ ଏକ ନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ନ ବୋଲି ବିଚାର କରୁଥିଲେ । ବସୁତଃ ସେ 
ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଅହିଂସା ପରି ଏକ ନୈତିକ ସାଧନ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସମାଜର ସକଳ 
ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦୂର କରିହେବ ବା ଏକ ଭପ୍‌ସିତ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରାଯାଇ 
ପାରିବ । କିନ୍ୁ ସାମାଜିକ ସମସ୍ଯା ଓ ମାନବିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ଜଟିଳତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମାଜର 
ସକଳ ସମସ୍ୟାକୁ କେବଳ ନୈତିକ ସମସ୍ୟା ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ପରଚୁ ସମାଜର ନୈତିକ ସମସ୍ଯା ସମୂହ ବହୁ ସମୟରେ ବହୁବିଧ ଜଟିଳ 
ସାମାଜିକ ନୀତି, ନିୟମ, ଆର୍ଥନୀତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା, ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଚାରବୋଧ, ଧର୍ମଗତ 
ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ଯାଦିରୁ ସ୍ପଷ୍ଠ ବୋଲି ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୁହାଯାଇପାରେ । ବସ୍ତୁତଃ 
ଅହିଂସା ପଦ୍ଧତିର ନୈତିକ ଉକ୍କଷ୍ଟତା ସତ୍ତେ ଏହାକୁ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ସାଧନ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମୀଚୀନ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ଅହିଂସାର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ପ୍ରୟୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହିସବୁ ଜଟିଳତା 
ରହିଥିଲେ ବି ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର ଯେଉଁ ତାର୍ବିକ ଓ ସୂକ୍ଷ୍ମ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା 
ଯଥାର୍ଥରେ ଅନନ୍ୟ ମନେ ହୁଏ । ସେ ଅହିଂସାକୁ ନିଜ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମିଶାଇ 
ଯେପରି ଏହାକୁ ଏକ ଜୀବନାଦର୍ଶରେ ପରିଣତ କରିଥଲେ ଓ ଏହି ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ସମାଜର 
ସକଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିଥୁଲେ ତାହା ଯଥାର୍ଥରେ ଉନ୍ଲେଖନୀୟ | 
ଏହା ସହିତ ପରସ୍ପର ଭିତରେ ଆଦର୍ଶଗତ ଭିନ୍ନତା ସତ୍ତ୍ଵେ ଜଣେ ଆସ୍ତିକ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ, 
ସଂଶୟବାଦୀ ବା ହେତୁବାଦୀ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନିଜ ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବା ସମ୍ଭବ | ବସ୍ତୁତଃ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ସବୁ ବିଶ୍ଵାସର ବ୍ଯଭ୍ତି ବିଶେଷ 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଅହିଂସା ମୂଲ୍ୟବୋଧର ନିରପେକ୍ଷ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇଥଲେ। ପ୍ରୟୋଗାତ୍ଧକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅହିଂସ ବିରୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକମାନ 
ରହିଥିଲେ ବି ସାଂପ୍ରତିକ ସମାଜରେ ଏହାର ବହୁଳ ପ୍ରୟୋଗ ହେଲେ ଏହାର ନୂଆ 
ନୂଆ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ମାନ ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ସହିତ ହୁଏତ ମାନବିକ ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଏକ ଶନ୍ତିପୂର୍ଵ ଅଥଚ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଆୟୁଧ ହୋଇପାରନ୍ତା । ମୋଟ 
ଉପରେ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ଅହିଂସାକୁ ଏକ ସାଧନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ନେଇ ଗାନ୍ଧୀ ଯେଉଁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ବିଚାରବୋଧର ଅବତାରଣା କରିଛଚ୍ତି ତାହା ଯଦିଓ ବହୁଳ 
ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ ତେବେ ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବା ସହିତ “ବିପଲବର” ସଂଜ୍ଞାକୁ ମଧ୍ଯ ବଦଳାଇ ଦେଇ ପାରିବ ବୋଲି ଆଶା 
କରାଯାଏ । 
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ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ବାଧୀନତା 


ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କ ସମାଜ ଦର୍ଶନରେ ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଏକ ନୂତନ ଆଦର୍ଶ 
ସମାଜର ପରିକଳନା କରିଛନ୍ତି । ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ଆଧାରିତ ତାଙ୍କର ନୂତନ ସାମାଜିକ 
ପ୍ରକଳ୍ପକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା ପାଇଁ ସେ ମଧ୍ଯ ଏକ ସୁଚିନ୍ତିତ ପନ୍ଛା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଭାବନା ତିନୋଟି ମୌଳିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଯଥା ଅହିଂସା, ସମତା 
(€quality) ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା (|r) ଉପରେ ଆଧାରିତ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମାଜ 
ଦର୍ଶନରେ ଏହି ତିନୋଟି ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ନିରଙ୍କୁଶ ବୋଲି ବିଚାର କରାଯାଇଛି । ଏହି 
ତିନୋଟି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପରସ୍ତର ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଓ ଗୋଟିକର ଅଭାବରେ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅସମ୍ଭବ । ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଅହିଂସା, ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଉପରେ ଆଧାରିତ ସମାଜ ହିଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ । ଏକ ଅହିଂସ ସମାଜ ହେଉଛି 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ସମାଜ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମାଜରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଶୋଷଣ 
ରହିଥିଲେ ତାହା ଏକ ଅହିଂସ ସମାଜ ନୁହେଁ । ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ସମାଜର ସମ୍ଭାବନା 
ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ ସମତା ଉପରେ ନିର୍ଭରଶଳ । ସୁତରାଂ ଅହିଂସା ଓ ସମତା 
ପରସ୍ପର ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ । ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଅହିଂସା ଓ ସମତା 
ସହ ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ସାମାଜିକ ସମତା ଓ ରାଜନୈତିକ ଅଧୁକାର ବ୍ୟତୀତ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାର 
କୌଣସି ଅର୍ଥ ନାହିଁ । ଏକ ସାମ୍ୟ ଓ ମୁକ୍ତ ସମାଜରେ ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ସୁରକ୍ଷିତ 
ସେହିପରି ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ନାଗରିକ ଅଧ୍ବକାର ବ୍ୟତୀତ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ବା ସାମାଜିକ ସମତା ରହିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଅହିଂସା, ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଏକ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ହେଲେ ହେଁ ପରସ୍ପର ସହ ଅବିଛିନ୍ନ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୨୫ 


ଭାବେ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଓ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ମୌଳିକ ଭିଉି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ମାନଦଶଣ୍ଡରୁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରତ୍ୟୟଟିକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା ଏଠାରେ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ । 


' ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା 'ର ଏକ ନୂତନ ସଂଜ୍ଞା ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟର ଭାରତୀୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଅବବୋଧରୁ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ ଏକ ଅର୍ଥ 
ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କ ସମାଜ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସ୍ବାଧୀନତା'ର ଏକ ରହସ୍ଯାତ୍ସକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ସ୍ବାଧୀନତାର ଧାରଣାକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମାଜିକ ଜୀବନର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବିଚାର କରାନଯାଇ ଏହାର କେତେ କେତେ 
କାଳ୍ପନିକ, ତାର୍‌ିକ ଓ ରହସ୍ୟାତ୍ସକ ବର୍ଣ୍ଣନା ଆମର ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଦିଆଯାଇଛି । 
ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ସହିତ ମୁକ୍ତି ବିଷୟଟିକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇ ମଣିଷ ପାଇଁ ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, 
ନିର୍ବାଣ ଇତ୍ୟାଦିର ଚମଜ୍ରାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମାନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଦିଆଯାଇଥାଏ । ଜନ୍ମ 
ମୃତ୍ୟୁର ଚକ୍ରରୁ ମୁକ୍ତି ଲାଭ କରିପାରିଲେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ଭପ୍‌ସିତ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଲାଭ କରିବା କୁହାଯାଇଛି । ଜଣେ ସ୍ଵାଧୀନ ବ୍ଯକ୍ତି ସଂସାର ଓ ସମାଜ ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ 
ଭାବରେ ଅସଂଶ୍ଳିଷ୍ ଓ ସାମାଜିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଠାରୁ ପୂର୍ଣ ରୂପେ ମୁକ୍ତ ! ବ୍ୟକ୍ତିର 
ରାଜନୈତିକ, ସାମାଜିକ ଓ ଏପରିକି ମାନବିକ ଅଧୁକାରକୁ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ପୃଷ୍ଠଭୂମି 
ଉପରେ ବିଚାର କରାନଯାଇ ନିରୁଦବିଗ୍ଧ ଅସଂଶ୍ଲିଷ୍ ଓ ନିଷ୍ଠାମ ଭାବରେ କର୍ମ କରିଯିବା 
ହିଁ ବ୍ୟନ୍ତି ପାଇଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶ ବୋଲି ଆମର ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ବହୁ ଭାବରେ ଓ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପରିଭାଷା ଭିତରେ କୁହାଯାଇଛି । ଭାରତୀୟ ଧର୍ମଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ଉପରେ ରହିଥୂଲେ ବି ତା'ର ପ୍ରଭାବରେ ସେ “ସବୁକିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣାଧୀନ ଓ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବିନା ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ଗୋଟିଏ ଘାସ ମଧ୍ଯ ହେଲେ ନାହିଁ! ବୋଲି ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ 
କହୁଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାଧୀନତାର ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଗାନ୍ଧୀ ସମାଜ ଜୀବନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବିଚାର 
କରିଛନ୍ତି ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାର କୌଣସି ରହସ୍ଯାତ୍ସକ ବ୍ଯାଖ୍ୟା ଦେଇନାହାନ୍ତି । 


ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ଅବବୋଧ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଗଣତାନ୍ତିକ ଆହୁର୍ଣରୁ 
ସୃଷ୍ଟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ ! ସାମନ୍ତବାଦୀ ପରମ୍ପରା ଓ ଧମୀୟ ଅନୁଶାସନଠାରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ପରିକଳ୍ଚନା ସହ ବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵାଧୀନତାର 
ମନୋଭାବ ୟୁରୋପୀୟ ସମାଜରେ ସୃଦ୍ଷି ହେବା ମଣିଷ ସମାଜର ଦୀର୍ଘଦିନର ରାଜନୈତିକ 
ଇତିହାସ ଭିତରେ ଏକ ଏତିହାସିକ ଘଟଣା କହିବାକୁ ହେବ । ୟୁରୋପୀୟ ପୁନର୍ଚଚାଗରଣ 
ଯୁଗର ଆରମ୍ଭ ସହିତ ଏକଛତ୍ରବାଦ ଓ ସାମନ୍ତବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଗୁଞ୍ଜରି ଉଠିଲା ଓ 
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୨୨୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଗଣତାଛିକ ଚେତନା, ମାନବିକ ଅଧକାର ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାର ମନୋଭାବ ସମାଜରେ 
ସୃଷ୍ତି ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଇଂଲଣ୍ଡରେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଫରାସୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ବିପୃବ, 
ଆମେରିକୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ଭଳି ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଏହି ନୂତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ବହୁ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପ୍ରୋସସାହନ ଯୋଗାଇଲା । ବସ୍ତୁତଃ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ବିଚାରଧାରା, 
ବ୍ୟର୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ବ୍ଯକ୍ତିର ମୌଳିକ ଅଧୁକାର ବୋଲି ସାମାଜିକ ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କଲା । 
ଗାନ୍ଧୀ ୟୁରୋପୀୟ ଗଣତାନ୍ତିକ ବିଚାରଧାରା ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପକ୍ଷପାତୀ ଥଲେ 
ବି ତାଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ଗଣତାନ୍ତିକ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାଠାରୁ ବହୁ ଭାବରେ ଭିନ୍ନ ଅଟେ । 
ଗଣତାନ୍ତିକ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପରିକଳିତ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ 
ନଥବାରୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବ୍ୟର୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅବବୋଧ ତାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଭିନ୍ନ 
ଅଟେ । ଏତଦ ବ୍ଯତୀତ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ହିଂସା, ଓପନିବେଶିକତା, 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ ଓ ଅନ୍ୟ ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଦବାଇ ଦେବା ଘଟଣା 
ରହିଥିବାରୁ ଏହି ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଏକ ଆଦର୍ଶ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବୋଲି ସେ ବିଚାର 
କରୁନଥୁଲେ । ଏପରିକି ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଏସବୁ ନଥାଇ ଓ ଲୋକମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ 
ରାଜନୈତିକ ଅଧ୍ୂକାର ଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ତାଙ୍କ ପରିକଳ୍ଚିତ 
ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ସ୍ଥାନ ନେଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ସେହିପରି ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ପରିକନ୍ଥନାରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ସମତା ରହିଥୁଲେ ବି 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ଏହାକୁ ଏକ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ କୂହାଯାଇ ନପାରେ | ଏକ ସମାଜବାଦୀ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଆର୍ଥିକ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଦ୍ଵାରା ବହୁ ଭାବରେ 
ଦୂର କରାଯାଇ ପାରିଥିଲେ ବି ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ ନୈତିକ ପନ୍ଛାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ । ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବ୍ୟନ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାର ପ୍ରଶ୍ନକୁ ବହୁ 
ସମୟରେ କେବଳ ବ୍ୟନ୍ତିର ଆର୍ଥକ ସ୍ଵାଧୀନତା ବା ସମାଜର ଅର୍ଥନୈତିକ ସମତା ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମାଜର ଆର୍ଥିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଆଣି ଶ୍ରେଣୀ 
ସଂଘର୍ଷରୁ ମୁକ୍ତ ଏକ ଶ୍ରେଣୀହୀନ ସମାଜ ଗଠନ କରିବା ସହିତ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାର ପ୍ରଶ୍ନକୁ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଏ । ଏକ ସମାଜବାଦୀ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅହିଂସା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ 
ମୌଳିକ ମୂଲ୍ଯବୋଧ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେଉ ନଥୂବା ଯୋଗୁଁ ଓ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ହାସଲ ଦିଗରେ ବ୍ୟବହୃତ ପନ୍ମାର ନୈତିକ ମାନକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେଉଥବା ହେତୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏହା ଏକ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଗାନ୍ଧୀ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ 
ଯେଉଁପରି ଏକ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ମୌଳିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୨୭ 


ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୂଥକ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । 

ଭାରତୀୟ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରା, ପାର୍ାତ୍ୟ ଗଣତାନ୍ତିକ ସମାଜ ଓ ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାର ଯେଉଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅବବୋଧ ରହିଛି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବ୍ଯକ୍ତି 
ସ୍ବାଧୀନତାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସେ ସବୁ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଥଲା । ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ମୂଳଭିଭି 
ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଏକ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । 
ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ସେ ଏକ ନୈତିକ ଦାୟିତ୍ବବୋଧ ଭାବରେ ନେଉଥୁଲେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଜରେ ନିଜର କର୍ମ ଓ ଅଧବକାର ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବାରେ ସଂପୂର୍ଣ 
ଭାବରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ପରିଣାମତଃ ତାର ଫଳାଫଳ ପାଇଁ ନୈତିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧ । ବ୍ୟ୍ତି 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଆତ୍ମିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଳେ । ଏହା 
ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ନୈତିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ । ଉନ୍ନତ ଓ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର 
ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ତାର ଏକ ନୈତିକ ଅଧ୍ୂକାର 
ବୋଲି ସେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶୁଵଧିକରଣ ବା ସାମାଜିକ ପୂର୍ଵତା ଲାଭ 
ପାଇଁ ଭର୍ଦଦିଷ୍ଟ ପନ୍ତା ଭିତରୁ ଅହିଂସ ପଦ୍ଧତି ସର୍ବୋତ୍ତମ ବୋଲି ସେ ବିଚାର କରୁଥିଲେ । 
ତାଙ୍କ ବିଚାରରେ ପ୍ରଚଳିତ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ ଦିଗରେ ପରିବର୍ଭନ 
କରିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ନୈତିକ କର୍ଭବ୍ଯ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଚାପର 
ବଶବର୍ରୀ ନହୋଇ ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଯେକୌଣସି ଅହିଂସ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ସେ ବ୍ଯକ୍ତିର ସହଜାତ ଅଧବକାର ବୋଲି ନେଉଥ୍‌ଲେ । 


ଗାନ୍ଧୀ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ଯେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ବା ମାନବିକ ଅଧୂବକାର ବହୁ 
ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଗୁଣ । ତାଙ୍କ ମତରେ ଆତ୍ତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ବ୍ୟତୀତ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନର ସ୍ଵାଧୀନତା ମୂଲ୍ୟହୀନ । ଯୀଶୁ ଓ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କର ଉଦାହରଣ ଦେଇ ସେ କହୁଥିଲେ 
ଯେ ସେମାନଙ୍କର ଆତ୍ସିକ ବିକାଶ ଏତେ ଉନ୍ନତ ଥଲା ଓ ସେମାନେ ଏ ପ୍ରକାର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଲାଭ କରିଥଲେ ଯଦ୍ବାରା ସତ୍ୟ, ନ୍ୟାୟ ପାଇଁ ସେମାନେ ଆତ୍ନୋସ୍ସର୍ଗ କରିବାକୁ ପଶ୍ଚାତପଦ 
ହୋଇନଥଲେ । ବସ୍ତୁତଃ ଏକ ଅନ୍ଯାୟ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମିକ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅଧ୍ଵକାରୀ ହୋଇପାରନ୍ତି ଅଥଚ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଏକ ମୁକ୍ତ 
ପରିବେଶରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଆତ୍ସିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଠାରୁ ବହୁତ ଦୂରରେ ରହି ପାରିଥାରି । 
ପରିଣାମତଃ ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଅଧଵକାଂଶ ବ୍ୟଗ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର ଏହି ଆତ୍ମିକ ବିକାଶ 
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ହୋଇଥାଏ ତାର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥଲେ ବି ତାହା ଏକ ମୁକ୍ତ 
ସମାଜ ବୋଲି କୂୃହାଯାଇପାରେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ବା ଦେଶୀୟ 
ସରକାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ମୁକ୍ତ ସମାଜର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ନଥିଲା । ପରନ୍ତୁ ସମାଜରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଗୁଣାତ୍ଵକ ଓ ନୈତିକ ପ୍ରଗତି ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ସମାଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ 
ଅଧକ ସହାୟକ ବୋଲି ସେ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ! ସମାଜର ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଏକ ପ୍ରକାରର 
ଆତ୍ିକ ଉନ୍ନୀଳନ ହୋଇଥୂଲେ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କର ଅଧ୍ବକାର କ୍ଷୁର୍ଵ କରୁଥିବା 
ସରକାରୀ ବା ଯେକୌଣସି ସଂସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ କରିପାରିବେ ବୋଲି ସେ 
ବିଚାର କରୁଥିଲେ । ସୂତରାଂ ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଗୁଣ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଉଥଲେ ! ମାନବିକ ଅଧ୍ୂବକାର ବା ବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵାଧୀନତା ଉପରେ ଆଞ୍ଚ ଆଣୁଥିବା 
ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରର ସରକାରୀ ନୀତି ବା ଉଦ୍ୟମର ଅହିଂସ ବିରୋଧ କରାଯାଇ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଦ୍ଵାରା ତାର ପରିବର୍ଉନ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ତାଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଥିଲା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରୁ ହେଉ କିମ୍ବା ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ହେଉ ତାଙ୍କର ବିଚାର 
ବିମର୍ଶରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଥଲା ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆୟୁଧ । 


ବ୍ୟର୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାର ଯେଉଁ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଗାନ୍ଧୀ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ତାହା କେଉଁ ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅଧ୍ବକ ସୁରକ୍ଷିତ ରହିପାରିବ ତାହା ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । ବିଶେଷ 
କରି ପ୍ରଚଳିତ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା-ଯହିଁରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଉପରେ ଯଥେଷ୍ଟ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଇଛି- ଓ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ଭିତରେ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ । ଏକ 
ଗଣତାନ୍ତିକ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ରାଜନୈତିକ ଦଳ, ସେନାବାହିନୀ, କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଇତ୍ୟାଦି ରହିବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହୁଏ । ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ଏସବୁ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହେଉଥିଲେ ହେଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ 
ପ୍ରଭୂତ କ୍ଷମତା, ରାଜନୈତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ, ସାମରିକ ସେନାବାହିନୀର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । 
ଗାନ୍ଧୀ ଆତ୍ସନିର୍ଭରଶୀଳ ଓ ବିକେନ୍ଦ୍ରିତ ପଞ୍ଚାୟତ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିକଳନା କରିଛନ୍ତି ! ସୁତରାଂ 
ପ୍ରଚଳିତ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗାନ୍ଧୀ ଆଦର୍ଶ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନାହାଁନ୍ତି । 
ସେହିପରି ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରବ୍ୟବସ୍ାକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ଆଦର୍ଶ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବୋଲି ନେଇ ନାହାଁଳି । 
ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପ୍ରତିରକ୍ଷା, ରାଷ୍ଟ୍ରର ପ୍ରଭୂତ କ୍ଷମତା, କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହୁଏ, ଯାହା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସ୍ଥାନ 
ପାଏ ନାହିଁ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଏଥୁରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ଧିକ ପୂର୍ଵତା, ନୈତିକ ଦାୟିତଵବୋଧ 
ବା ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ ଅହିଂସ ବିରୋଧର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । 
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ସୂତରାଂ ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ବା ସମାଜବାଦୀ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଏକ 
ଆଦର୍ଶ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହୋଇନାହିଁ । କେବଳ କିଛି ରାଜନୈତିକ 
ଅଧ୍ବକାର ବା ଆର୍ଥକ ସମତା ରହିଥ୍‌ଲେ କୌଣସି ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନପାରେ । ବସ୍ତୁତଃ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଯାହା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ମୂଳଭିରତ୍ତ ତାହା ଉଲ୍ଲିଖୂତ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇନାହିଁ । 


ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ରୂପରେଖ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ରୂପ ନେଇଥିଲେ 
ହେଁ ତାର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ଯ । ଭାରତ ଭଳି ଏକ ଗ୍ରାମ ବହୂଳ ଓ 
କୃଷିଭିତ୍ତିକ ସମାଜ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେ ତାଙ୍କର ନୂତନ ସମାଜର ପ୍ରକଳ୍ପ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 
ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭିତରେ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ ଓ ସାମ୍ଯ ସମାଜ 
ପାଇଁ ସେ ପଞ୍ଚାୟତରାଜ ଓ ପୂର୍ଣ ସ୍ଵରାଜ୍ୟକୁ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ହେଉଛି ଏକ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଓ ସର୍ବଜନ ହିତୈଷୀ ସମାଜ ଯାହାକୁ ସେ 
ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ ଓ 
ପୁର୍ନଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ପଞ୍ଚାୟତ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରଚଳନକୁ ସେ ସର୍ବାଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ 
କରିଛତି । ପଞ୍ଚାୟତମାନଙ୍କର ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ସଂଗେ ସଂଗେ ପରସ୍ପର 
ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ରହି ସେମାନେ ଜାତୀୟ ସମନ୍ବୟ ସୃଷ୍ପି କରିପାରିବେ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ପଞ୍ଚାୟତମାନଙ୍କର ସାର୍ବଭୌମତୃକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହିତ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକୁ 
ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ କରି ଗଢ଼ି ତୋଳିବାକୁ ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ମୂଳଭିରି 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଏହି ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ପାଇଁ ସେ ତାଙ୍କର ରଚନାତ୍ସକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ସୁବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମାଧ୍ୟମରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପରିବର୍ଭନ କରି ଅହିଂସା, ସମତା ଓ ବ୍ୟନ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଣିତ ଆତୃନିର୍ଭରଶୀଳ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀତ ପଞ୍ଚାୟତ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରଚଳନ 
କରିବାକୁ ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି । ଏହି ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ବାସ୍ତବ 
ରୂପରେଖ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ସବୁ ବିରୋଧ ବା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଛି ସେ ସବୁକୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଦ୍ଵାରା ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ସୂଚାଇଛନ୍ତି । 


ମୋଟ ଉପରେ ଏକ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ସଫଳ ରୂପାୟନ ଓ ପ୍ରଚଳିତ ସମାଜର 
ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ “ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା” ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ବ୍ଯକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ସମସ୍ତ 
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ଭୟର ଉର୍୍ବରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ବଳ ହୋଇଥିବାରୁ ସମାଜର ପୁନର୍ଗଠନ ଦିଗରେ ବା 
ପ୍ରଚଳିତ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ଦିଗରେ ଏହା ସଂଗଠିତ ଅହିଂସ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ବା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇପାରିବ । ସମାଜର ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଏକ ଆୟୁଧ ବା ସାଧନ ଭାବରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତ, ଗୋଷ୍ଠୀ ଗଣ ବା 
ଏପରିକି ସମଗ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହାର କରିପାରିବ । ଜଣେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ହେବାକୁ ହେଲେ 
ଜଣେ ସତ୍ୟ ପାଇଁ ଆତ୍ନୋତ୍ସର୍ଗ କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ କୁଣ୍ଠିତ ହେବ ନାହିଁ । ଏହି ପ୍ରକାରର 
ନୈତିକ ସାହସ କେବଳ ଜଣେ ସ୍ଵାଧୀନ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖରେ ହିଁ ରହିପାରିବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ 
ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ବ୍ଯ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସହଜାତ ଗୁଣ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟ ପ୍ରସାର ଦିଗରେ ଚେତନା ସୃଷ୍ଷି ପାଇଁ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ବା 
ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ ଭଳି ଏକ ଅନୁକୂଳ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରକଛ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 


ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଏକ ନିର୍ଭର ଯୋଗ୍ୟ ପନ୍ତା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଉଥିଲେ ବି ଏହାର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ଯଥେଷ୍ଟ ସୁଦୃଢ଼ ନୁହେଁ । ବିଶେଷ କରି 
ସାଂପ୍ରତିକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ରାଷ୍ଟ୍ର ଆଇନ କରି ସଂଘୀୟ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ସରକାରୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ, 
ରାଜନୈତିକ ଦଳ, ସେନାବାହିନୀ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବନ୍ଦ ନକଲେ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରଚଳନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଷ୍ଟ୍ର ବିଧଵବଦ୍ଧ ଆଇନ ପ୍ରଣୟନ କରି 
ନିଜର କ୍ଷମତାର ପରିସରକୁ ସଙ୍କୁଚିତ ନକଲେ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ମନେ ହେଉଥିବା ଅନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କର ବିଲୋପ ସାଧନ ନ ଘଟାଇଲେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶ 
ସମାଜର ସମ୍ଭାବନା ସଫଳ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ସରକାରୀ 
ନିୟନ୍ତରଣ ନଥିବା ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତୁଟି ଶୂନ୍ୟ ଭାବେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇପାରିବ ଏହା ବିଚାର କରିବା ପଛରେ ବଳିଷ୍ଠ ଯୁକ୍ତି ନାହିଁ । ଏହା ସହିତ 
କୌଣସି ପ୍ରକାରର ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଅଭାବରେ ଏକ ପଞ୍ଚାୟତ ମନମୁଖୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ 
ବା ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ବାସ୍ତବ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହିବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଏଡ଼େଇ 
ଦିଆଯାଇ ନପାରେ । ବିଶେଷ କରି ଭାରତ ଭଳି ଏକ ଅନମନୀୟ ଓ ଜାତିଭିରିକ 
ସମାଜରେ ପଞ୍ଚାୟତ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଓ ସାମାଜିକ ସମତାକୁ ଯେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ପାରିବ ଏ ନେଇ ସନ୍ଦେହ କରିବାର ଯଥେଷ୍ଟ ଅବକାଶ ରହିଛି । ଯୁଗ ଯୁଗର 
କୁସଂସ୍କାର ଓ ସାମନ୍ତବାଦୀ ପରମ୍ପରାର ବିଲୋପ ସାଧନ କରି ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଦିଗରେ ରାଷ୍ଟ୍ର ପଞ୍ଚାୟତ ଅପେକ୍ଷା ଅଧଵକ ଫଳପ୍ରଦ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗ୍ରହଣ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା 
ଅଧୂକ ରହିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଭାରତ ଭଳି ଏକ ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜରେ ଅସହ୍ଧଶ୍ୟତା, ନାରୀ 
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ନିର୍ଯ୍ୟାତନା, ଉତ୍କଟ ଜାତିଆଣ ମନୋଭାବ ପରି ସକଳ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅପକର୍ମକୁ ଦୂର 
କରିବା ଦିଗରେ ପଞ୍ଚାୟତ ଯେ ସଫଳକାମୀ ହେବ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ଯଥେଷ୍ଟ 
ସନ୍ଦେହର ଅବକାଶ ରହିଛି । ଅବଶ୍ୟ ଗାନ୍ଧୀ ସମାଜର ସକଳ ଦ୍ଵନ୍ଦ ଓ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥୂବବା ଯାବତୀୟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସତ୍ଯାଗ୍ରହକୁ 
ଏକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ପନ୍ଛା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ । କିତୁ ଜଟିଳ 
ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟାକୁ ଦୂର କରିବା ଦିଗରେ ଓ ଭପ୍‌ସିତ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଯେ ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପନ୍ଛା ହୋଇପାରିବ ଏ ନେଇ ସନ୍ଦେହର 
ଯଥେଷ୍ଟ ଅବକାଶ ରହିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ତାର୍ତିକ ଭିଭି 
ଯେ ଦୁର୍ବଳ ତା ନୁହେଁ, ବର୍ଉମାନର ଜଟିଳ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ 
ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ନିର୍ଭର ଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ବିଚାର ବିମର୍ଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏ ସମସ୍ତ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଥୂଲେ ବି ତାଙ୍କର 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାର ପ୍ରତ୍ୟୟ ଯେ ଯଥେଷ୍ଟ ଭାବଗର୍ଭକ ଏହା 
ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । ବିଶେଷ କରି ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାର ସେ ଯେଉଁ ନୂତନ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଆଦର୍ଶ 
ସମାଜ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ । 
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ଗାନ୍ଧୀ ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମଗ୍ର ରାଜନୈତିକ ବିଚାର ବିମର୍ଶରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟୟ 
କାରଣ ଏହି ଏକକ ପ୍ରତ୍ୟୟଟିକୁ ନେଇ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମାଜ ଦର୍ଶନର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିରି 
ଗଢ଼ି ଉଠିଛି । ବିଶେଷ କରି ସମାଜର କୌଣସି ଅନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ଭନ ଘଟାଇ 
ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈତିକ ମୁଲ୍ଯୟଚୟ ଦିଗରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଏକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ସାଧନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ 
ଥିବା ସମୟରେ ବା ଭାରତବର୍ଷର ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗାନ୍ଧୀ ବହୁ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନର ନେତୃତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ ଠାରୁ ନୈତିକ ଓ ରାଜନୈତିକ 
ପ୍ରେରଣା ନେଇ ବହୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସଂଘଟିତ ହୋଇଯାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ସାମାଜିକ ସତ୍ମନ୍ଧକୁ 
ପରିବର୍ଭନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଏକ ବ୍ୟାବହାରିକ ସାଧନ ହେବା ସହିତ 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମାଜ ଦର୍ଶନରେ ଏହାର ଏକ ତାର୍ତିକ ଭିରଭି ଗଢ଼ି ଉଠିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାମାଜିକ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ଦିଗରେ ଏହାର ଏକ ପ୍ରୟୋଗାତ୍ସକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ରହିଛି । ଏହା ସହିତ 
ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତଣ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହାର ଏକ ତାର୍ତିକ ଭିଭି ରହିଛି । 

ଗାନ୍ଧୀ ଦେଶର ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ନେତୃତ୍ଵ ନେବା ସମୟରେ 
ଭାରତୀୟ ସମାଜ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏକ ନୂତନ ସମାଜର ରୂପରେଖ ଦେଇଥିଲେ | ପ୍ରଚଳିତ 
ସାମାଜିକ ଢ଼ାଞ୍ଚାରେ ଏକ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣି ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ସମାଜକୁ ଏକ 
ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ, 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୩୩ 


ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଓ ସର୍ବଜନହିଡୈଷୀ ସମାଜ ଥୁଲା ଯାହାକୁ ସେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵରାଜ୍ୟର ଆଖ୍ୟା 
ଦେଇଥିଲେ । ଏହି ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା, ରାଜନୈତିକ ଦଳ 
ସମୂହ, ପ୍ରତିରକ୍ଷା ବାହିନୀ ଇତ୍ଯାଦି - ଯାହା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେ 
ହୁଏ - ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଗ୍ରାମ ଗୁଡ଼ିକର 
ବିକାଶ ଓ ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ ପରସ୍ପର ନିର୍ଭରଶୀଳ ପଞ୍ଚାୟତ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । 
ତାଙ୍କର ଗ୍ରାମ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହେଉଛି ଏକ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ସମାଜ ଯାହାର ମୂଳଭିରି 
ଲୋକମାନଙ୍କର ସାର୍ବଭୌମତ୍‌, ଅର୍ଥନୈତିକ ସମତା, ବ୍ୟ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଏହି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ସେ ତାଙ୍କର ରଚନାତ୍ସକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ଯ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ତାଙ୍କର ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଓ ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ପ୍ରକଳଛ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିଲେ ବି ତାର 
ସୈଦ୍ଧାରିକ ଭିଭି ଅନୁରୂପ ଯେକୌଣସି ସମାଜ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । ଅବଶ୍ୟ ତାଙ୍କର ପରିକଳିତ 
ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପ ଓ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏକ କୃଷିଭିଭିକ ଓ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ମୁକ୍ତ 
ସମାଜ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧକ ସଫଳ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଏହାକୁ ଏକ 
ସାର୍ବଜନୀନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣ କରିହେବ ନାହିଁ । ଏପରିକି 
ଏକ କୃଷିଭିଭିକ ଓ ମୁକ୍ତ ସମାଜରେ ଏହି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ମଧ୍ଯ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଶୂନ୍ୟ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ତୃଟି ସନ୍ତେ ଏହି 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧୀ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ପନ୍ଛା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମୁଖ୍ୟ ସାଧନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ ଯୋଗ୍ୟ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ 
ସୁପାରିଶ କରିଛନ୍ି | କେବଳ ଯେ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସମ୍ଭାବନାକୁ 
ବାସ୍ତବରେ ପରିଣତ କରିବା ପାଇଁ ସତ୍ୟଯାଗ୍ରହକୁ ସାଧନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ତା 
ନୁହଁ, ସମାଜର ଯେ କୌଣସି ଦୃନ୍ଦଧୂର ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହକୁ ଏକକ ପନ୍ମା 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ଚର ସଫଳତା ପାଇଁ 
ହେଉ ଅଥବା ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଦିଗରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଏକ ନୈତିକ ପନ୍ଜା ଭାବରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମାଜ ଦର୍ଶନରେ 
ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯାଇଛି । 


ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପାରିଭାଷିକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମାଜ 
ଦର୍ଶନରେ ସତ୍ୟକୁ ଏକ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ଏହାକୁ ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟର ଭିଭି ଭାବରେ ନିଆଯାଇଛି । ସତ୍ୟଯକୂ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗ୍ରହଣ 
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୨୩୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


କରି ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟକୁ ଦୂର କରିବା ବା ସାମାଜିକ ସଂପର୍କକୁ ନୈତିକ 
ଭିଭି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଏକ ନୈତିକ କର୍ଭବ୍ୟ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନି । ଫଳରେ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କକୁ ନୈତିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥିବା ଦୃନ୍ଦ୍ବକୁ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ପଚ୍ଛାରେ ସମାଧାନ କରାଯାଇ ପାରିବ । ଏଣୁ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ହେଉଛି ଏକ ଅହିଂସ ବିରୋଧ ଯାହାକୁ ଏକ ନୈତିକ ପନ୍ନା ବା ସାଧନ 
ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ କୌଣସି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ କରାଯାଇ ପାରିବ । 
ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ରର ସମାଧାନ କରାଇ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈତିକ ଭିଭି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରଚଳିତ ଯେକୌଣସି ପନ୍ଛଜା ଅପେକ୍ଷା ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ଅଧ୍ବକ ନାତିନିଷ୍ଠ 
ସାଧନ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି ଓ ବାସ୍ତବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ ମଧ୍ଯ 
କରିଛନ୍ତି । 

କୌଣସି ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ପରିବର୍ଭନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ପ୍ରୟୋଗ 
କଲାବେଳେ କେବଳ ଅନ୍ୟାୟକୁ ବିରୋଧ କରାଯାଇଥାଏ, କିନ୍ଧୁ ଏହାର ପ୍ରଷ୍ଠପୋଷକ 
ପ୍ରତି କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଅସମ୍ମାନ ବା ଅସୂୟା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀର 
ନୈତିକ ପରାକାଷ୍ଠାର ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରତିପକ୍ଷର ହୃଦୟ ପରିବର୍ନ ହେବା ସହିତ କୌଣସି 
ଅନ୍ୟାୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଅନ୍ୟାୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରେ | ସୁତରାଂ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ସଂପର୍କକୁ ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟ ଦିଗରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ହୁଏ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ କୌଣସି ଅନ୍ୟାୟର ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ନିଜ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଜୀବନରେ ନୈତିକ ଉଜ୍ରର୍ଷ ସାଧନ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗାନ୍ଧୀ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀର ନୈତିକ ଉଜ୍କର୍ଷ ପାଇଁ ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, ଅସ୍ତେୟ, ଅପରିଗ୍ରହ ଓ 
ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ସୁପାରିଶ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ସହିତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ନିଜ ଜୀବନ ପ୍ରତି 
କୌଣସି ଭୟ ରଖ୍ବବା ବାଞ୍ଚନୀୟ ନୁହେଁ । ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିବାକୁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ଜୀବନରେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରର ତ୍ଯାଗ 
ବା କଷ୍ଟ ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ସୁତରାଂ ନିଜ ଭିତରୁ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରକାରର ଭୟ ଦୂର ନକଲେ ଜଣେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଅବଶ୍ୟ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର 
ଏହି ତାର୍ବିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସର୍ତେ ଗାନ୍ଧୀ ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷରେ ଏହାର ଏକ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ମାନଦଣ୍ଡ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ଗାନ୍ଧୀ ଦେଶର ଅଗଣିତ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୩୫ 


ଜନଗଣଙ୍କ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବିରୋଧ ପାଇଁ ସଂଗଠିତ କରିଥଲେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏହି ଉଚ୍ 
ନୈତିକ ସାଧନା ରହିଲେ ସେ କେବଳ ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀ ହୋଇପାରିବ-ଏକ ଅବାସ୍ତବ 
ପରିକଳ୍ପନା ଅଟେ । ସୁତରାଂ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ବିଶେଷଙ୍କ ଜୀବନରେ ଏହି ନୈତିକ ପରାକାଷ୍ଠା ନଥାଇ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଏହି ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ପ୍ରତି ଉନ୍ମକ୍ତ ରହିବେ ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନ ପରିଚାଳନା କରୁଥୁବା ନେଡ୍ସବୃନ୍ଦ 
ଏହି ନୈତିକ ଆଦର୍ଶକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ । ଏହା ସହିତ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି ବିଶେଷ 
ସର୍ବଦା ଅହିଂସ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କରିବେ ଓ ନିଜର ପ୍ରତିପକ୍ଷ ପ୍ରତି କୌଣସି ପ୍ରକାରର 
ହିଂସା ବା ଦ୍ଵେଷ ଆଚରଣ କରିବେ ନାହିଁ । 


ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ ବା ଦୃନ୍ଦ୍ରକୁ ଦୂର କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ 
ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥିବା ଯୋଗୁଁ ଏହା ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରିବ ଓ ଏପରିକି ଗୋଟିଏ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଦ୍ଵାରୀ ମଧ୍ୟ ଏହା ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇପାରିବ । ବସ୍ତୁତଃ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଠାରୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ସଂପୃକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବେ ଓ ଏହାକୁ ଏକ ସାଧନ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବେ । ସୁତରାଂ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସଂପୃକ୍ତ ହେଉଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ପରିମାଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାକୁ ବିଭିନ୍ନ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ 
ଯଥା ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ, ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଗ୍ରପ୍‌ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ, ଗଣ ବା ମାସ୍‌ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ବା ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସବୁରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାକୁ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ପାଇଁ ପନ୍ଛା ଭାବରେ ନିଆଯାଇ 
ପାରିବ | 


ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଗଣ ବିଶେଷ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରଚଳିତ ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ 
ବିଷୟରେ ସଚେତନ ହୋଇ ଏହାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବେ ଓ ଏହି ଅନ୍ୟାୟର ପୂଷ୍ଠପୋଷକଙ୍କୁ 
ଏହାର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ନିବେଦନ କରିବେ । ଅନ୍ୟାୟ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ 
ଏଥୁରେ ସମ୍ମତ ନହେଲେ ଆନ୍ଦୋଳନାତ୍ସକ ପନ୍ଜା ସ୍ଵରୂପ ଅହିଂସ ବିରୋଧ କରାଯିବ । 
କିମ୍ବା ଆବଶ୍ୟକ ଅନୁଯାୟୀ ଅନଶନ ପନ୍ତାରେ ପ୍ରତିପକ୍ଷଙ୍କ ଉପରେ ନୈତିକ ଚାପ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାହେବ । ଅନ୍ୟାୟର ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଅହିଂସ ବିରୋଧ କରିବା ସହିତ ସତ୍ୟଯାଗ୍ରହୀ 
ପ୍ରତି ପକ୍ଷଙ୍କ ସହିତ ଅସହଯୋଗ କରିବେ | ନତୁବା ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ କରାଯାଇ ସରକାରୀ 
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୨୩୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅଚଳ ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି କରାଯିବ । ଗଣ ବା ଜାତୀୟ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିକଳ ସରକାର ଗଠନ ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରାଯିବ ଓ ଯେଉଁ ସରକାରୀ ନିୟମ 
ଅନ୍ୟାୟ ପଦ୍ଧତିକୁ ଧରି ରଖୁବାରେ ସାହାଯ୍ଯ କରେ ତାହାକୁ ଅମାନ୍ଯ କରାହେବ । 
ବସ୍ତୁତଃ ଆଲୋଚନା ଓ ଅହିଂସ ନିବେଦନ, ଅନଶନ ଓ ନୈତିକ ପ୍ରଭାବ ସୃଷ୍ଷି, 
ଅସହଯୋଗ ଓ ଆନ୍ଦୋଳନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ, ସରକାରୀ ନିୟମର ଉଲଙ୍ଘନ, ଆଇନ 
ଅମାନ୍ୟ ଓ ବିକଳ୍ପ ସରକାର ଗଠନ ରତ୍ୟାଦିକୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତି ବା 
ଗଣ ସମସ୍ତେ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରିବେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏଥିରୁ ଏକ ବା 
ଏକାଧୂକ ପନ୍ଛାର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଇ ପାରେ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସମୟରେ ଏସବୁର 
ପ୍ରୟୋଗ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ କାରଣ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ଏକ ବିକଳ୍ପ ସରକାର ଗଠନ 
କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କିନଧୁ ଗଣ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମସ୍ତ ପନ୍ଛା 
ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ଅବକାଶ ଥାଏ । ଅବଶ୍ୟ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ଭନ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଶେଷ ଆୟୁଧ 
ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ବିଚାର କରୁଥିଲେ । 


କୌଣସି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆନୟନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବା ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ 
ସମାଧାନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଏକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପନ୍ଛା ଭାବରେ ଗାନ୍ଧୀ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ । ଅବଶ୍ୟ କୌଣସି ସଂଘର୍ଷ ବା ରକ୍ତାକ୍ତ ବିପ୍ଲବ ଅପେକ୍ଷା ଏହି ପଦ୍ଧତିର 
ଅନେକ ଆପେକ୍ଷିକ ସୁଗୁଣ ଥବା ସହଜରେ ଅନୁମେୟ ହୁଏ ! ବିଶେଷକରି ଏକ ହିଂସାତ୍ୃକ 
ସଂଘର୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେବଳ ବଳବାନ ହିଁ ବିଜୟ ଲାଭ କରେ କିନ୍ତୁ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ପଦ୍ଧତିରେ 
ବଳବାନର ବିଜୟ ନହୋଇ ଏକ ନୈତିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟର ବିଜୟ ହୁଏ । ଏଥିରେ ଜଣେ 
ଶକ୍ତିହୀନ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଏହାକୁ ନିଜ ସଂଗ୍ରାମର ସାଧନ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ନିଜର ମାନବିକ ବା ନୈତିକ ଅଧ୍ବକାରକୁ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରି ପାରନ୍ତି ଯାହା ରକ୍ତାକ୍ତ ସଂଘର୍ଷ 
କ୍ଷେତୁରେ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ଦୂଇ ପକ୍ଷ ଭିତରେ ଏକ ସମ୍ମାନଜନକ 
ସମାଧାନ ହେବା ସମ୍ଭବ ପର ହୁଏ ଓ ଉଭୟ ପକ୍ଷ ଆଲୋଚନା ମାଧ୍ୟମରେ ଏକ ନିଷ୍ପରିକୁ 
ଆସି ପାରୁଥିବାରୁ ସମାଜର ନୈତିକ ଉ୍କର୍ଷ ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ରୁହେ । ପରନ୍ତୁ ଏକ ସଂଘର୍ଷମୟ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଘୃଣା ଓ ଦ୍ଵେଷ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ତାହା ସମାଜରେ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଅବକ୍ଷୟ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଯେକୌଣସି ସଂଘର୍ଷରେ ସମାଜର ନୈତିକ ପ୍ରଗତିକୁ ସାଧ୍ଯ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାନଯାଇ ନିଜ ପକ୍ଷର ବିଜୟକୁ ସର୍ବାଧଵକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ ଅଥଚ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୩୭ 


ଭାବରେ ନିଆଯିବା ଦ୍ଵାରା ସମାଜରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯଚୟର ଉନ୍ନେଷ ଘଟିଥାଏ । ଏକ 
ଭପ୍‌ସିତ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପଦ୍ଧତିକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରାଯିବାର 
ଅବକାଶ ରହିଥାଏ କିନୁୁ ଏକ ସଂଘର୍ଷରେ ପରାଜିତ ପକ୍ଷ ନିଜ ପ୍ରତି ଅନ୍ୟାୟ ହୋଇଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ପୁନର୍ବାର ନିଜର ପ୍ରତିବାଦ ପ୍ରକାଶ କରିବାର ଅବକାଶ ନଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ 
କହିବାକୁ ଗଲେ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ଦିଗରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପଦ୍ଧତି ସଫଳତାର ସହ 
ପ୍ରୟୋଗ ହେଲେ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍କର୍ଷ ସାଧୃତ ହୋଇଥାଏ । 


ଗାନ୍ଧୀ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଏକ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭି ଦେବା ସହିତ ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷରେ ଏହାକୁ 
ବହୁବାର ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ସତ୍ତେ ଏହା ଏକ 
ସାର୍ବଜନୀନ ପନ୍ଛା ହେବା ସହିତ ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ରର ସମାଧୀନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପନ୍ଛା ହୋଇପାରିବ ଏ ନେଇ ସନ୍ଦେହ କରିବାର ଯଥେଷ୍ଟ ଅବକାଶ 
ରହିଛି । କାରଣ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ଓ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଏତେ ଜଟିଳ ଯେ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସାଧନକୁ 
ସକଳ ସ୍ତରରେ ଏକ କ୍ରିୟାଶୀଳ ପଦ୍ଧତି ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ବିଶେଷ କରି ଏକ ମୁକ୍ତ ସମାଜରେ ବା ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏହାର ସଫଳତାର 
ସମ୍ଭାବନା ଅଧକ, ପରନୁ ଏକ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏହାର ସଫଳତା 
ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ୍‌ । ଯେଉଁ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସରକାରୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଅଧକ ଓ ଜନଗଣଙ୍କର 
ରାଜନୈତିକ ଅଧ୍କାର ସୀମିତ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ ଅଧ୍ୂକ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ । ଏହା 
ସହିତ କୌଣସି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ପ୍ରଭାବ ଥୁବା ନେତୃବୃନ୍ଦ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ ନହେଲେ ଓ ଦେଶର ଜନଗଣ ବହୁ ପରିମାଣରେ ସହଯୋଗ ନକଲେ ଏହାର 
ସଫଳତା ନେଇ ସନ୍ଦେହ କରିବାର ଅବକାଶ ଥାଏ । ଯଦିଓ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଏକ 
ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଶାସକ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ପ୍ରତି ସମ୍ମତ ହୁଏ ତେବେ ତାହା 
ହୃଦୟର ପରିବର୍ଭନ ଯୋଗୁଁ ନହୋଇ ନାନା ରାଜନୈତିକ ବା ଆର୍ଥନୀତିକ ଚାପ ଯୋଗୁଁ 
ହୋଇଥାଇ ପାରେ । ଏହା ସହିତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ସଫଳତା କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜନଗଣଙ୍କ ' 
ସାମୟିକ ସନ୍ଧୁଷ୍ଟ ରଖମବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ ଯଦ୍ଵାରା ଏହାର ସୁଫଳ କେବଳ 
ସାମୟିକ ହୋଇପାରେ ! ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଜାତୀୟ ପ୍ରତିରକ୍ଷା ପାଇଁ ବି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ଯାହା ବିଚାର କରୁଥିଲେ ତାହା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେଉଁଠାରେ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ ଓ ଏନେଇ ସନ୍ଦେହ କରିବାର ବହୁ ଅବକାଶ ରହିଛି । ବିଶେଷ କରି 
ଜାତୀୟ ପ୍ରତିରକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବା ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ ଅସମ୍ଭବ ମନେ 
ହୁଏ । Fe 
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ଅବଶ୍ୟ ଗାନ୍ଧୀ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ଆନୟନ କରିବାରେ ସୂଷ୍ଟ ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ଵକୁ 
ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଚଳିତ ଯେକୌଣସି ପନ୍ଛା ଅପେକ୍ଷା ସତ୍ଯାଗ୍ରହକୁ ଉଚ୍ଟ ସ୍ଥାନ 
ଦେଇଛଚି । ଏପରିକି ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟାର କୌଣସି ଆଇନ ସମ୍ମତ 
ବା ସାମ୍ବିଧାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ସମାଧାନ ଅପେକ୍ଷା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପଦ୍ଧତିରେ ସମାଧାନ ଅଧ୍ବକ 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପଦ୍ଧତିର ପ୍ରୟୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଗାନ୍ଧୀ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ନୈତିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ଏକ ଉନ୍ନତ ପନ୍ଛା 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ି । ଏହା ପଛରେ ତାଙ୍କର କେତେକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । ଗାନ୍ଧୀ ସର୍ବଦା ମଣିଷର ଜୀବନକୁ ଉଟ୍ଟ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନି ଓ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନି 
ଯେ ଜଣେ ଯେତେ ଅସଂସ୍କୃତ ଓ ନିଶୁର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଆନ୍ତରିକ ଓ ଆବେଗଷପୂର୍ଣ୍ 
ଅହିଂସ ନିବେଦନ ଦ୍ଵାରା ତାର ହୃଦୟକୁ ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଇ ପାରିବ । ଗାନ୍ଧୀ ବିଚାରରେ 
ଅହିଂସା, ଦୟା, ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବଗତ ଗୁଣ କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ 
ଅନ୍ୟାୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ଏହି ଗୁଣ ଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଥାନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ ଅହିଂସ ପଦ୍ଧତିରେ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ଭନ କରିବା ବା ବ୍ୟର୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗାରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଅବଶ୍ୟ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ଵାସ 
ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ କାରଣ ନାହିଁ । ମଣିଷ ସ୍ଵଭାବରେ ଅହିଂସ, ଅଥଚ ସାମାଜିକ 
ଅନ୍ୟାୟର ପ୍ରଭାବରେ ଅନ୍ୟାୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସମର୍ଥନ କରିଥାଏ ଏକ ସହଜ ବିଶ୍ଵାସ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁର୍ତି ହେବ ନାହିଁ । କାରଣ ଜଣେ ଏହା ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରେ ଯେ ହିଂସା, 
ସ୍ବାର୍ଥପରତା ଇତ୍ଯାଦି ମଣିଷର ସହଜାତ ସ୍ଵଭାବ ଅଥଚ ଅହିଂସା, ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା 
ଇତ୍ୟାଦି ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ । ସୁତରାଂ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ କୌଣସି ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଏକ ବ୍ୟାବହାରିକ ପଦ୍ଧତି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅଧ୍ବକ ଯୁକ୍ତି ସଙ୍ଗତ । ସାମାଜିକ 
ଅନ୍ୟାୟକୁ ଦୂର କରି ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ କରିବା 
ପାଇଁ ଆଇନ ସମ୍ମତ ପଦ୍ଧତି ସହିତ କିଛି ପରିମାଣରେ ଶନ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ 
ଆବଶ୍ୟକ ଓ ଅଧୁକ ଯୁକ୍ତି ସମ୍ମତ ମନେ ହୁଏ | ଏହା ସହିତ ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଏତେ ଜଟିଳ 
ଓ ଏହା ଏପରି ଭାବରେ ସମାଜର ଅର୍ଥନୈତିକ, ରାଜନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଘଟଣା 
ପ୍ରବାହ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଯେ ଏହାର ସମାଧାନ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପଦ୍ଧତିରେ ଆନୟନ କରିବା 
ଅସମ୍ଭବ ଜଣାପଡ଼େ । ବସ୍ତୁତଃ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପଦ୍ଧତିକୁ ସବୁରି ସ୍ତରରେ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ସାଧନ ଦିଗରେ ଏକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପନ୍ଛା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇନପାରେ । 
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ଅବଶ୍ୟ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ଉଲ୍ଲିଖୃତ କେତେକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସତ୍ତ୍ଵେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ 
ଦ୍ଵାରା ଜନଗଣଙ୍କ ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଚେତନାକୂ ଉଦ୍ଚୀବିତ କରାଯାଇପାରେ । 
ସମାଜର ଏକ ଭପ୍‌ସିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏହା ଦ୍ଵାରା ହାସଲ ନହେଲେ ବା ଏପରିକି ଏହା ବିଫଳ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ ବାତାବରଣ ଭିତରେ କୌଣସି ଅନ୍ୟାୟ ପ୍ରତି ସମାଜର ଦୃଷ୍ଟି 
ଆକର୍ଷଣ କରାଯାଇପାରେ ଓ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ଉନ୍ନେଷ 
ଘଟାଯାଇପାରେ । ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ଉପରେ ଜନଗଣ ସଚେତନ ହେଲେ ସମାଜର 
ଅଗ୍ରଗତି ସମ୍ଭବପର ହୁଏ । ଏଣୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପଦ୍ଧତିର କ୍ରିୟାଶୀଳତା ନେଇ ବାସ୍ତବ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସମାଜର ନୈତିକ ଉନ୍ମେଷ ସାଧନ ଦିଗରେ ଯେ 
ସହାୟକ ହୁଏ ଏହା ସମ୍ଭବତଃ କୁହାଯାଇପାରେ । 
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ଗଣତନ୍ଧ ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 


ସାଂପ୍ରତିକ ସମାଜରେ ମାନବିକ ସଂପର୍କ ବହୁ ଜଟିଳ ସାମାଜିକ ନିୟମ ଉପରେ 
ଆଧାରିତ । ବିଶେଷ କରି ସାର୍ବଭୌମ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନ ପରେ ଶିଳ୍ପ ବିକାଶ ଓ ଗମନାଗମନର 
ଦୂତ ଅଗ୍ରଗତି ଯୋଗୁଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜରେ ସାମାଜିକ ଗତିଶୀଳତା ବହୁ ଭାବରେ ବୃବ୍ି 
ପାଇବା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । ଯୁଗ ଯୁଗର ଗ୍ରାମୀଣ ସଭ୍ୟତା ଶିଳ ସଭ୍ୟତାରେ ଦୃତ ପରିବର୍ଭନ 
ହେବା ପରେ ଓ ଜନବହୁଳ ସହର ସବୁ ଗଢ଼ି ଉଠିବା ଯୋଗୁଁ ଅତୀତର ସମାଜ ଅପେକ୍ଷା 
ସାମ୍ପୃତିକ ସମାଜରେ ମାନବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ ଜଟିଳତା, ଦ୍ନ୍ଦ୍ଟ ସଂଘର୍ଷ ଇତ୍ୟାଦି 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଏହିସବୁ ସାମାଜିକ ସଂଘର୍ଷ, ବିଭେଦ ଓ ଦ୍ନ୍ଦ୍ଵକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜରେ ବହୁବିଧ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣମାନ ରହିଥାଏ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କେତେ ଦୂର ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ହୋଇପାରିବ, ତାହା 
ଯଥାର୍ଥରେ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ ¦ କାରଣ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସକଳ ପ୍ରକାରର 
ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହକୁ ଏକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପନ୍ଛା ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ସମାଜରେ ରହିଥବା ସକଳ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ବିଭେଦକୁ ଦୂର କରି 
ସକଳ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶଚୟ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଏକ ସଫଳ ଆୟୁଧ ଭାବରେ ନିଆଯାଏ । ଏପରିକି ବହୁ ସମୟରେ 
ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଥବା ଆଇନଗତ ବା ସାମ୍ବିଧାନିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଅପେକ୍ଷା 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ନାରେ କୌଣସି ଇପ୍‌ସିତ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଏ । 
ବସ୍ତୁତଃ କୌଣସି ଦୃନ୍ଦ୍ୂର ସମାଧାନ ପାଇଁ ହେଉ ଅଥବା ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ହେଉ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଏକ ଆୟୁଧ ଭାବରେ ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯାଏ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ସାମ୍ପତିକ ସମାଜରେ ଦେଖା ଯାଉଥବା ଜଟିଳ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କକୁ ବିଚାରକୁ ନେଇ 
ତାର ଭିତିଭୂମି ଉପରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କେତେ ଦୂର ଏକ ସଫଳ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇପାରିବ ତାହା ଏଠାରେ ଯଥାର୍ଥରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 
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ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ଗାନ୍ଧୀ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ବହୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଥିଲେ ଓ ଏହାର ଏକ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭି ମଧ୍ୟ ଦେଇଥଲେ । ଗାନ୍ଧୀ ଏକ ନୂତନ 
ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ଗଠନର ପରିକଳ୍ପନା ସହିତ ତାର ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ ପାଇଁ ଏକ ବିସ୍ତୃତ 
ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥଲେ । ଏହି ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ଛପ୍‌ସିତ ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ଯର ସଫଳ ରୂପାୟନ ପାଇଁ ରହିଥ୍‌ବା ସକଳ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକକୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ଦୂର କରିବାକୁ ବିଚାର କରିଥଲେ । ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର 
ବିଚାର ବିମର୍ଶରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସକଳ ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ସମାଧାନର ଏକମାତ୍ର ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ 
ଆୟୁଧ ଥଲା | 


ଗାନ୍ଧୀ ନିଜେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରୟୋଗ କରିଥବା ଯୋଗୁଁ ଓ ତାଙ୍କ ପରେ ଏହାର 
ମଧ୍ୟ ବହୁଳ ପ୍ରୟୋଗ ( ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଅପପ୍ରୟୋଗ ମଧ୍ଯ) ହେଉଥିବାରୁ ସମାଜ 
ବିଜ୍ଞାନ ସ୍ତରରେ ଏହା ଏକ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତଣର ଭିଭି ଭାବରେ ବହୁ ଆଲୋଚିତ 
ହେଉଛି । ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଆନୟନ କରିବାରେ ବା ଯେକୌଣସି ଅନ୍ଯାୟ ବା 
ଦୃନ୍ଦ୍ରକୁ ଦୂର କରି ସକଳ ସଂପର୍କକୁ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏହା ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥିବାରୁ ଏହା ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଭିଭି ଭାବରେ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ 
କରିଛି । ତଥାପି ଏହି ପଦ୍ଧତି ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତୃଟି ଶୂନ୍ଯ ଭାବରେ ସକଳ ସାମାଜିକ 
ନିୟନ୍ନଣର ଭିଭି ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ ଏହା କୁହାଯାଇନପାରେ । ଏହି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୂଇଟି ପ୍ରଶ୍ନ ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଉ ( ୧) କୌଣସି ଭପ୍ସିତ ପରିବର୍ରନ ଆନୟନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କେତେ ଦୂର ଏକ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଭିଭି ହୋଇ ପାରିବ ? 
({ ୨ ) ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରୟୋଗ ସମୟରେ ସକଳ ପ୍ରକାରର ବଳ ପ୍ରୟୋଗକୁ ବାଦ୍‌ ଦିଆଯିବା 
ସମ୍ଭବ କି ? 


ପ୍ରଥମ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଏହା କୂହାଯାଇ ପାରିବ ଯେ ଏକ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଜନଗଣଙ୍କ ହାତରେ ବହୁବିଧ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଥାଏ । ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ସଂସଦୀୟ 
ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥିବାରୁ ସମାଜର କୌଣସି ବ୍ଯବସ୍ଥା ନେଇ ସଂସଦରେ ବିତର୍କ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇ ଜନମତ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ସହିତ ଏକ ସ୍ବାଧୀନ ଗଣମାଧ୍ୟମ ଯୋଗୁଁ 
ଦେଶର ସମ୍ବାଦପତ୍ର ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଗଣମାଧ୍ୟମ ଜରିଆରେ ଜନମତ ପ୍ରକାଶ ପାଇବାର 
ଅବକାଶ ରହିଥାଏ । ସମାଜର କୌଣସି ବାସ୍ତବ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ସରକାର ବା ପ୍ରଶାସନ 
ଉଦାସୀନ ରହିଲେ ସରକାର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଜନସାଧାରଣ ନିର୍ବାଚନ ମାଧ୍ଯମରେ ନିଜର 
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କର୍୍ଧତ୍ଵ ଜାହିର କରିପାରିବେ । ଏହା ସହିତ ସାମ୍ବିଧାନିକ ଓ ଆଇନଗତ ପନ୍ଛାରେ ସମାଜର 
କୌଣସି ଅନ୍ୟାୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦୂର କରାଯିବା ସମ୍ଭବ । ଏସବୁ ପନ୍ନା ସହିତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇପାରିବ । ଏକ ଅହିଂସ ପଦ୍ଧତିରେ ଆନ୍ଦୋଳନାତ୍ସକ 
କର୍ମପନ୍ତା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ସମାଜର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ବି ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
କରାଯାଇ ପାରିବ । ସୁତରାଂ ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସାମାଜିକ ଦୃତ 
ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଚନିତ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସହିତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଏକ ଅନୁପୂରକ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇପାରିବ । ଅବଶ୍ୟ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ବା 
ସାମ୍ବିଧାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପରିବର୍ରନ କରିବା ସହଜ ସାଧ୍ଯ ମନେ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ବିଶେଷ କରି ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦଳୀୟ ସ୍ତାର୍ଥକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇ ବାସ୍ତବ 
ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ ଓ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାମ୍ବିଧାନିକ 
ପନ୍ଛାରେ ଏହାର ଆଶୁ ପ୍ରତିକାର ସହଜ ସାଧ୍ୟ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ 
ଆୟୁଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରିବ । 


ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ବାସ୍ତବ ପ୍ରୟୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁବିଧ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଥଲେ ବି 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସ୍ତରରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗରେ କେତେକ ସୁଫଳ 
ରହିଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ବିଶେଷ କରି ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଜନଗଣଙ୍କୁ ସଚେତନ 
କରାଇବାରେ ଓ ଲୋକଙ୍କର ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଉଜ୍ୀବିତ କରିବାରେ ଏହା ସାହାଯ୍ୟ 
କରିଥାଏ । ଆର୍ଥନୀତିକ ସମତା, ନାଗରିକ ଅଧବକାର ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଇତ୍ଯାଦି 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେକୌଣସି ଅହିଂସ ଆନ୍ଦୋଳନ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ 
ନୈତିକ ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ଏପରିକି କୌଣସି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନ ଅକୃତକାର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସମାଜର ରାଜନୈତିକ ଓ ନୈତିକ ଚେନତାର ଅଭିବୂୃବ୍ଧି ଦିଗରେ 
ସହାୟ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ସହିତ ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ବା ମୁକ୍ତ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବିରୋଧ ଫଳରେ ପ୍ରଚଳିତ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ରହିଥିବା ଜନ 
ଅସନ୍ତୋଷ ଜଣାପଡ଼େ | ପରିଣାମତଃ ଦେଶର ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନେଇ ସଚେତନତା ସୃଷି 
ହେବା ସହିତ ପ୍ରଚଳିତ ପଦ୍ଧତିର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ସାମାଜିକ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 
ମୋଟ ଉପରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ କୌଣସି ସମସ୍ୟାର ଆଶୁ ସମାଧାନ ନ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ସମାଜରେ ଏକ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଯଦ୍ଵାରା ଏହାର ଏକ ଶାରି ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମାଧାନ 
ପାଇଁ ବିତର୍କର ସୂତ୍ରପାତ ହୁଏ । 
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ସୁତରାଂ ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ବହୁବିଧ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ଭଳି ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଏକ ଅନୁରୂପ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭାବରେ ନିଆଯାଇପାରେ । କିନୁ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ 
ଯେ ସକଳ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଏକମାତ୍ର ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭିଭ୍ି ହୋଇପାରିବ, ଏହା 
ସନ୍ଦେହ କରିବାର ଯଥେଷ୍ଟ ଅବକାଶ ରହିଛି । ଏକ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ 
ବା ଅତ୍ଯଧ୍ବକ ସରକାରୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରେ ପରିଚାଳିତ ହେଉଥିବା ଏକ ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁଠି ଲୋକଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଅଧ୍ବକାର ଖୁବ୍‌ ସୀମିତ - ସତ୍ୟାଗ୍ରହର 
ପ୍ରୟୋଗ ଓ ସଫଳତା ଯଥେଷ୍ଟ ସନ୍ଦେହଜନକ ମନେ ହୁଏ । ଏପରିକି ଏକ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ବାସ୍ତବ ପ୍ରୟୋଗ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଶୂନ୍ୟ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏକ 
ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନରେ ଦୁଇ ବା ଏକାଧଵକ ରାଜନୈତିକ ଦଳ ରହିଥାନ୍ତି ଓ ସମୟରେ 
ଦଳୀୟ ଆନୁଗତ୍ୟ ଯୋଗୁଁ କୌଣସି ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ବିରୋଧ ପାଇଁ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ 
ଏକ୍ୟ ସୃଷ୍ଧି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଏପରିକି ଶାସନରେ ରହିଥୁବା ରାଜନୈତିକ ଦଳ 
ସରକାର ବିରୋଧରେ କୌଣସି ନ୍ୟାୟପୂର୍ଣ୍ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ବିରୋଧ କରିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ସେହିପରି ଦେଶର ବିରୋଧୀ ରାଜନୈତିକ ଦଳ ସମୂହ ସମାଜର ସବୁରି 
ସ୍ତରରେ ଅନ୍ୟାୟ ବା ବୈଷମ୍ୟ ରହିଥିବା ଦର୍ଶାଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପାଇଁ 
ଆଗ୍ରହ ଦେଖାଇଥାନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଅପପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥାଏ । 
ସେହିପରି ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ ନହେଲେ ସମାଜର ବାସ୍ତବ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି 
ସରକାରୀ ପ୍ରଶାସନ ଯେପରି ଉଦାସୀନ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ଅନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆଇନ ସମ୍ମତ ପନ୍ଛାରେ କୌଣସି ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ସମ୍ଭବ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବେଳକେ 
ରାଜନୈତିକ ଅଭିସନ୍ଧି ଯୋଗୁଁ ସାଧାରଣ ବ୍ୟାପାରରେ ଆନ୍ଦୋଳନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଛା ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇ ଶକ୍ତିର ଅପଚୟ କରାଯାଏ । 


ବର୍ଭମାନ ଦ୍ଵିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନଟି ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଉ - ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ପ୍ରୟୋଗ ବେଳେ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରର ଶକ୍ତି (ଦୈହିକ ବା ବଳ ଅର୍ଥରେ) ବାଦ ଦିଆଯିବା ସମ୍ଭବ କି ? 
ଅବଶ୍ୟ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମୌଳିକତଃ ଏକ ଅହିଂସ ବିରୋଧ ହୋଇଥୁ୍‌ବାରୁ ଏହା ସକଳ 
ପ୍ରକାରର ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ ବା ହିଂସାତ୍ୃକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ପରିପନ୍ଛୀ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟକୁ କେବଳ ବିରୋଧ କରାଯାଇଥାଏ ଓ ଅନ୍ୟାୟର ପ୍ରଷ୍ଠପୋଷକ ପ୍ରତି 
କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଅସୂୟାଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ହେଉଛି ଅନ୍ୟାୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକକୁ ଅହିଂସ ଓ ଆବେଗପୂର୍ଣ୍ ନିବେଦନ ଜରିଆରେ 
ପରିବର୍ଭନ କରିବା ଓ ସକଳ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶଚୟରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
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୨୪୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


କରିବା । କିନୁ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ସମସ୍ତ ଅହିଂସ ପଦ୍ଧତିରେ ପରିଚାଳିତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଭପ୍‌ସିତ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ କରିବାରେ ସଫଳ ନ ହେଲେ ଆନ୍ଦୋଳନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଭିତରେ ବଳ 
ପ୍ରୟୋଗକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରିବ କି ? ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ଅନ୍ୟ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
କୌଣସି ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ରର ସମାଧାନ ପାଇଁ ବହୁବିଧ ଆଇନ ସମ୍ମତ ପନ୍କା ରହିଥାଏ । 
ସମାଜରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରଚଳିତ ଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ଭପ୍ସିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ କୌଣସି ହିଂସାତ୍ସକ ପନ୍ଛାର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ବା ସତ୍ଯାଗ୍ରହ 
ସମୟରେ ହିଂସାତ୍ସକ ପଦ୍ଧତି ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆଦର୍ଶର ପରିପନ୍ଛୀ ଅଟେ । 
ବିଶେଷ କରି ହିଂସାତ୍ଵକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଦ୍ଵାରା ଗଣତାନ୍ତିକ ମୂଲ୍ଯବୋଧ ବାଧା ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ, ଯଦ୍ଵାରା ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ହିଂସାତ୍ସକ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ 
ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯାଇ ନପାରେ । 


କିନ୍ତୁ ଏକ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ଆନ୍ଦୋଳନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ 
ସଂପୂର୍ଣ ଭାବରେ ଅହିଂସାତ୍ୃକ ରହିବା ହୁଏତ ସମ୍ଭବପର ହୋଇନପାରେ । ଏକ 
ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ନିରପେକ୍ଷ ନିର୍ବାଚନ, ଗଣମାଧମର ସ୍ଵାଧୀନତା, 
ଜନଗଣଙ୍କର ଅସନ୍ତୋଷର ପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ଅହିଂସାତ୍ଵକ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ଆଦି ନଥିବାରୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପଦ୍ଧତିରେ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ହାସଲ ସହଜସାଧ୍ୟ ମନେ ହୁଏନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ଅସହଯୋଗ, ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ ଓ ବିକଳ୍ପ 
ସରକାର ଗଠନ ରତ୍ୟାଦି- ଯାହା ସବୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଛାର ଅନ୍ତର୍ଗତ - କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ବାଞ୍ଚିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରାଯାଇ ପାରେ । କିନ୍ତୁ ଏହି ସବୁ 
କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଏକ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ମୁକ୍ତ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଆବଶ୍ୟକ କରେ । ଏକ ସଂପୂର୍ଣ 
ସରକାରୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣାଧୀନ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଦମନମୂଳକ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ସଫଳ କରିବାକୁ ହେଲେ ଏହାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଅହିଂସାତ୍ସକ ରଖୁବା 
ହୁଏତ ସମ୍ଭବ ହୋଇନପାରେ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାରିପାର୍ଶ୍ିକ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ବିଚାରକୁ 
ନେଇ ଆଦର୍ଶବାଦ ପରିବର୍ରେ ଏକ ବାସ୍ତବଧର୍ମୀ କର୍ମସୂଚୀ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅଧକ 
ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ମନେ ହୁଏ ! ସୁତରାଂ ଏକ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପ୍ରୟୋଗ 
ସମୟରେ ଏହାର ସ୍ଵୀକୃତ ଆଦର୍ଶଚୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ଅପେକ୍ଷା ଏହାର ଏକ ବାସ୍ତବଧର୍ମୀ 
କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଛା ବାହାର କରିବା ଦରକାର ପଡ଼ିପାରେ । ଅବଶ୍ୟ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବିଚାର ବିମର୍ଶ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଏକ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ଦମନମୂଳକ ଶାସନ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୪୫ 


ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଭୟଭିତ ହୋଇ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିବର୍ଭେ ତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସମସ୍ତ ବିପ୍ଲବ ସୃଷ୍ଟି 
କରି ତାର ପରିବର୍ଭନ କରିବା ଅଧକ ନ୍ୟାୟ ସମ୍ମତ ଅଟେ । 


ପ୍ରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଏହା ସୂଚିତ ହେଉଛି ଯେ ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ବା ମୁକ୍ତ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ଧ ବା ବୈଷମ୍ୟ ଦୂର କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ଆନୁଷଙ୍ଗକ ଗଣତାନ୍ତିକ ପଦ୍ଧତି ପରି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଏକ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭାବରେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ କିନୁ ଏହା ଯେ ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ଦିଗରେ 
ଏକମାତ୍ର ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପନ୍ଛା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ଯ ହୋଇପାରିବ - ଯାହା ବହୁ 
ସମୟରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମାଜ ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ - ତାହା ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ କାରଣ ଏହି ପ୍ରକାରର ଏକ ସାମାନ୍ୟୀକରଣ 
ପର୍ବାତରେ ଏକ ଭାବଗତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଛଡ଼ା କୌଣସି ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଭିରି ଥବା ପ୍ରତୀତି ହୁଏ 
ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସଫଳତାର ସହ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇପାରୁଥଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରୁ ସକଳ ପ୍ରକାରର ବଳ ପ୍ରୟୋଗକୁ 
ବାଦ ଦିଆଯିବା ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ସମ୍ଭବପର ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ସ୍ତରରେ ବି ଯେ ସର୍ବଦା ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ, ତାହା ସନ୍ଦେହଜନକ ମନେ 
ହୁଏ । କାରଣ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ଉପରେ ବର୍ହି ଆକ୍ରମଣ ହେଲେ ତାର ଅହିଂସ ପ୍ରତିରୋଧ 
କରାଯାଇ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସାର୍ବଭୌମତ୍‌କୁ ରକ୍ଷା କରାଯାଇ ପାରିବ ଏ ନେଇ ସନ୍ଦେହ କରିବାର 
ଯଥେଷ୍ଟ ଅବକାଶ ରହିଛି । ଅବଶ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସ୍ତରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରୟୋଗ ପାଇଁ ଏକ 
ସୁଚିନ୍ତିତ ପନ୍ଛାରେ ଅହିଂସ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବାହିନୀ ଗଠନ କରାଯିବା ଅସମ୍ଭବ ନହୋଇପାରେ ! 
ତଥାପି ଅହିଂସାକୁ ଏକ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୁଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ଆବଶ୍ୟକ ମନେ 
ହେଲେ ରାଷ୍ଟ୍ର ଏଥିପାଇଁ ନିଜର ସ୍ଵାଧୀନତା ବା ଅଖଣ୍ଡତାକୁ ବି ପରିହାର କରିବା ଏକ 
ଅବାସ୍ତବ ପରିକନ୍ଥନା ପରି ମନେ ହୁଏ । 


କେବଳ ଯେ ଜାତୀୟ ପ୍ରତିରକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରୟୋଗ ଅସମ୍ଭବ ମନେ 
ହୁଏ ତା ନୁହେଁ, ଏପରିକି ଦେଶର ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ବ୍ୟାପାରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବା ନେଇ ସନ୍ଦେହ ଦେଖାଯାଏ । ସମାଜରେ କୌଣସି ଆନ୍ତରଘୀତିମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲେ ଏଥରେ ଲିପ୍ର ଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସରକାର ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
କରିବା ନେଇ କୌଣସି ବିଚାର ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମାଜ ଦର୍ଶନରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ସମାଜର ଅନ୍ୟାୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ରୁହନ୍ତି ବା ସାମାଜିକ ନୈତିକତାକୁ 
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୨୪୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


କ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ କରଚ୍ତି ତାଙ୍କୁ ଦେଶର ପ୍ରଶାସନ ଜରିଆରେ ଦଶ୍ଡ ଦେବା ପରିବର୍ଭେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ପନ୍ଛାରେ ସେ ସବୁର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା କେତେ ଦୂର ବାସ୍ତବ ଓ ସମ୍ଭବପର ସେ ନେଇ 
ସନ୍ଦେହ କରିବାର ଅବକାଶ ମଧ୍ଯ ରହିଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାକୁ ଜନଗଣ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ବା ସରକାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରୟୋଗ କଲାବେଳେ ରାଷ୍ଟ୍ର କିପରି ଏହି ପଦ୍ଧତି ଜନଗଣଙ୍କ 
ପ୍ରତି ପ୍ରୟୋଗ କରି ସାମାଜିକ ଅବନକ୍ଷୟକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିପାରିବ ସେ ନେଇ ଅଦ୍ୟାବଧ୍ଵ 
ଯଥେଷ୍ଟ ବିଚାର ବିତର୍କର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇନାହିଁ । ଯଦି ସମାଜର ଅସାଧୁ ବ୍ୟବସାୟୀ 
ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ସମସ୍ତ ନୈତିକତାକୁ ଜଳାଞ୍ଜଳି ଦିଅନ୍ତି କେତେକ ସନ୍ତାସବାଦୀ 
ଅନ୍ୟଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରି ନିଜର ରାଜନୈତିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବୃଵି କରିବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି ବା ଦେଶର 
ପ୍ରଶାସନିକ କର୍ମଚାରୀ ନାନା ଦୁର୍ନୀତିମୂଳକ ବ୍ୟାପାରରେ ଲିପ୍ତ ରୁହନି - ଯାହାକି ଆମ 
ସମାଜରେ ନିତି ଦିନିଆଁ ଘଟଣା ବୋଲି ମନେ ହୁଏ - ତେବେ ତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ କୌଣସି 
ବଳ ପ୍ରୟୋଗ ନକରି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ସେମାନଙ୍କୁ କିପରି ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଇ ଏହି 
ପ୍ରକାରର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୂ ସମାଜରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରାଯିବ ସେ ନେଇ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ଆଦର୍ଶ ଥବା ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ସମାଜରେ ଏହି ପ୍ରକାରର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ 
ନିୟନ୍ତଣ କରିବା ପାଇଁ ଦେଶର ପୋଲିସ୍‌ ବା ବିଚାର ବିଭାଗ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ । 
କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ନିରପେକ୍ଷ ବିଚାର ବିଭାଗ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଅପରାଧ ଗୁଡ଼ିକର ବିଚାର 
କରାଯାଇ ତାହା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରାଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ହେଉ ବା ପରୋକ୍ଷରେ 
ହେଉ ଏଥରେ ଦଣ୍ଡ ବା ବଳ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥାଏ । ଏପରିକି ଭାରତବର୍ଷ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଯେଉଁଠି ଗାନ୍ଧୀ ନିଜେ ବହୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନର ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥିଲେ ଓ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥବା ତାଙ୍କର ବହୁ ଅନୁଗତ ବ୍ୟକ୍ତି ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ 
ଓ ସରକାରରେ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରତିବର୍ଷ ଘଟୁଥବା 
ଅସଂଖ୍ୟ ପୋଲିସ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟାନୁଷ୍ଠାନ ଓ ଗୁଳିଚାଳନା ପ୍ରମାଣ ଦିଏ ଯେ ରାଷ୍ଟ୍ର ସକଳ ପ୍ରକାରର 
ବଳ ପ୍ରୟୋଗକୁ ପରିହାର କରି ଜନଗଣଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହିସବୁ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଏକକ ଭିଭି 
ହେବା ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଭିଭି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ପଶ୍ଚାତରେ ଉଲ୍ଲିଖତ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପରିକଳିତ ଆଦର୍ଶ 
ଜନରାଜ୍ୟର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହା ଏକ ସାର୍ବିକ ମୁଲ୍ୟବୋଧ ଭାବେ ତାଙ୍କ ସମାଜ ଦର୍ଶନରେ 
ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଛି । ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ଯ ବା ଦୃନ୍ଦ୍ରର ଅବସାନ ପାଇଁ ହେଉ କିମ୍ବା ଏକ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୪୭ 


ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ ପାଇଁ ହେଉ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗାନ୍ଧୀ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଏକକ ଆୟୁଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ! କିନ୍ତୁ ସାଂପ୍ରତିକ ବିଶ୍ଵରେ ସାମାଜିକ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ଓ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଏପରି ଜଟିଳ ଯେ ସକଳ ସ୍ତରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ସଫଳ 
ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇପାରିବା ସନ୍ଦେହ ଜନକ ମନେ ହୁଏ । ଅବଶ୍ୟ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ 
ବାସ୍ତବତାରେ ପରିଣତ ନହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସାମ୍ବିଧାନିକ ପଦ୍ଧତି ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା 
ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍କୁ ସମାଧାନ କରାଯାଇ ପାରେ । ସାଂପ୍ରତିକ ସମାଜରେ ଏଥୁପାଇଁ ବହୁବିଧ 
ଆଇନ ସମ୍ମତ ଓ ସାମ୍ବିଧାନିକ ବ୍ୟବସ୍କାଓ ଅନ୍ତତଃ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଶାସନ ପଦ୍ଧତିରେ - ରହିଛି 
ଯାହାକି ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥାଏ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଆଦର୍ଶ 
ଜନରାଜ୍ୟରେ ରାଷ୍ଟ୍ ରାଜନୈତିକ ଦଳ, କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ବିଚାରାଳୟ ଇତ୍ଯାଦି 
ଅନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କର ସ୍ଥାନ ନଥାଏ । ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ହେଉଛି ଏକ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ 
ବିକେନ୍ଦ୍ରତ ଓ ସାମ୍ୟ ସମାଜ ଯାହାର ମୂଳଭିରି ହେଉଛି ଅହିଂସା, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ 
ଅର୍ଥନୈତିକ ସମତା | ଏହିପରି ଏକ ସମାଜରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୂ ଏକମାତ୍ର ସମାଜ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର 
ଭିଭି ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଅସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ 
ତତ୍ସଂଲଗୁନ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଛନ୍ତି ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସାମ୍ବିଧାନିକ ଓ ଆଇନ ସମ୍ମତ ପଦ୍ଧତିରେ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ହାସଲ କରିବାକୁ ଗାନ୍ଧୀ 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ବିରୋଧ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ସାମ୍ବିଧାନିକ ପଦ୍ଧତି ଭିତରେ ଗୁଣାତ୍ସକ ବିଭେଦ ପରିବର୍ଭେ କେବଳ ବ୍ୟାବହାରିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଦର୍ଶାଯାଇପାରିବ । ସୁତରାଂ ଏକ ପରିକଳ୍ିତ ଇଉଟୋପିଆ ବା ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ୟ 
( Republic ) ଛଡ଼ା ସମାଜର ବାସ୍ତବ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସମାଜ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବହୁବିଧ ଅହିଂସ ପଦ୍ଧତିକୂ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇନପାରେ । 
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ଜାତୀୟ ପ୍ରତିରକ୍ଷା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମାଜ ଦର୍ଶନ ଓ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଭିତରେ  ସତ୍ୟାଗ୍ରହ' 
ଏକ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଭାବରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଗାନ୍ଧୀ ଏକ ନୂତନ ସମାଜର 
ପରିକଛନା କରିଥଲେ ଓ ସେହି ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ସମ୍ଭାବନାକୁ ବାସ୍ତବତାରେ ପରିଣତ 
କରିବା ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ପନ୍ନା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ 
ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମାଧ୍ୟମରେ ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ, ଶୋଷଣହୀନ, ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳ 
ଓ ସର୍ବଜନହିତୈଷୀ ସମାଜ ରୂପାୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଦି କିଛି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ବା ସାମାଜିକ 
ଦ୍ବନ୍ଦ ସୃଦ୍ଧି ହୁଏ ତାହାକୁ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ମାଧ୍ୟମରେ ସମାଧାନ କରାଯାଇ ପାରିବ ବୋଲି ସେ 
ବିଚାର କରୁଥିଲେ । କେବଳ ଏକ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ ଗଠନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନୁହଁ 
ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତି, ଗଣ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ 
ସାଧନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ସୁପାରିଶ କରିଥଲେ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମଗ୍ର ସମାଜ ଦର୍ଶନ 
ଭିତରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନର ପନ୍ନା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥୁଲା ! 


ଗାନ୍ଧୀ କେବଳ ତାର୍ତ୍ବିକ ସମାଜବିତ୍‌ ନଥିଲେ ସେ ମଧ୍ଯ ଥଲେ ଜଣେ ସକ୍ରିୟ 
ରାଜନୀତିଜ୍ଞ । ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ମହାନ ପୁରୋଧା ଭାବରେ ସେ ସକ୍ରିୟ 
ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ସହ ସମ୍ପୃକ୍ତ ରହି ଦୀର୍ଘ ଦିନ ଧରି ଏକ ପରାଧୀନ ଜାତିକୁ 
ନେତୃତ୍‌ ଦେଇ ଆସିଥିଲେ । ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ନେତୃତ୍ଵ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଭିତରେ 
ସେ ଯେଉଁ ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଥିଲେ ସେଥିରେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଆୟୁଧ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥଲା | କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଆଞ୍ଚଳିକ, ସାମାଜିକ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଜନଗଣଙ୍କ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଭାବରେ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିବାକୁ ସେ ପରାମର୍ଶ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୪୯ 


ଦେଉଥୂଲେ ଓ ବହୁ ସମୟରେ ନିଜେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନ ପରିଚାଳନା କରି ଏହାର 
ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥିଲେ । 


ବସ୍ତୁତଃ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳ୍ପର କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ପାଇଁ ହେଉ ଅଥବା 
କୌଣସି ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ହେଉ ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଭିଭି ବା ସାଧନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଓ ସମାଜ ଦର୍ଶନ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଏକ ପ୍ରଧାନ ବିଚାର 
ଭାବରେ ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ବ୍ଯାବହାରିକ ପ୍ରୟୋଗ ବ୍ୟତୀତ ଏହାର ଏକ 
ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିରି ମଧ୍ଯ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ 
ଦିଗରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଯେ ଏକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପନ୍ଛା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ ହୋଇପାରିବ ଏହା 
ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ସହିତ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଭାବରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ମୌଳିକ ଭିତ୍ତି ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦାନ 
କରିଥୁଲେ | ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ବାସକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ତାଙ୍କର ବିଚାର ବିମର୍ଶରେ କୌଣସି 
ରାଜନୈତିକ ବା ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ଦିଗରେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହର ଥିବା ତାର୍ତିକ ବା 
ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ଯଥାର୍ଥରେ ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ୟ । | 


ଅହିଂସା ପଦ୍ଧତିରେ କୌଣସି ସାମାଜିକ ଅନ୍ଯାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ 
କରି ସେହି ଅନ୍ୟାୟକୁ ଦୂର କରିବା ଓ ଅନ୍ଯାୟ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକଙ୍କ ହୃଦୟକୁ 
ସତ୍ୟ ଓ ନ୍ୟାୟ ଦିଗରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ହେଉଛି ସତ୍ଯାଗ୍ରହର ଲକ୍ଷ୍ଯ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ଯାୟର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ପ୍ରତି କୌଣସି ବିଦ୍ଵେଷ ବା ଅସୂୟା ନରଖୁ ଅନ୍ଯାୟ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଇଥାଏ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟାୟର ପୂଷ୍ଠପୋଷକଙ୍କୁ ନୈତିକ 
ପ୍ରଭାବ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ଣ ନିବେଦନ ମାଧ୍ୟମରେ ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ସାଧନ ଦିଗରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଜଣେ ସତ୍ୟଯାଗ୍ରହୀଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଯଥେଷ୍ଟ ନୈତିକ 
ପ୍ରସ୍ତୃତିକରଣ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଜଣେ ବାସ୍ତବ ସତ୍ୟଗ୍ରହୀ ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, ଅସ୍ତେୟ, 
ଅପରିଗ୍ରହ ଓ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଉନ୍ମଖ ରହି ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଅବଶ୍ୟ 
ଗଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିବା ଅସଂଖ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତି 
ବିଶେଷଙ୍କ ପାଖରେ ଏହି ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ଓ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ନେଇ ସାଧନା ରହିବା 
ଅବାସ୍ତବ କଳନା ଅଟେ । ବାସ୍ତବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗାନ୍ଧୀ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ଯୋଗ ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କ ପାଖରୁ ଏହି ନୈତିକ ପରାକାଷ୍ଠା ଆଶା 
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୨୫୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


କରିନାହାଁନ୍ତି । ବରଂ ସନ୍ଯଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ନେତୃତ୍ଵ ନେବା ଚ୍ଯକ୍ତି ବିତେଷଙ୍କର ଏହି 
ମୂଲ୍ୟବେ୍ଧ ପ୍ରତି ସସ୍ମାନ ରହିବା ଆଚଶ୍ୟଜ ବୋଲି ମତ ଦେବା ସହିତ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏକ ବାସ୍ତବ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀର ଅବତାରଣା କରିଛନି । ସତ୍ଯଗ୍ରହରେ ଯୋଗ 
ଦେଇଥିବା ବା ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି ବିତତେଷଙ୍କ ପରେ ଏହି ନୈତିକ ପରାକାଷ୍ଠା 
ନ ଅଲେ ଚି ସେମାନେ ନିଜ ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ସହିତ ବାସ୍ତବ କ୍ଷେଡ୍ରରେ ଅହିଂସା ପଦ୍ଧତିକୂ ପ୍ରଯୋଗ କରିବେ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଜଣେ ସତ୍ଯଗ୍ରହୀଙ୍କ ପାଇଁ ଗାନ୍ୀ କେତେଜ ତୃଙ୍ଖଳାର ଅବତାରଣା କରିଥୁଲେ । ଜଶେ 
ସତ୍ଯଗ୍ରହୀ ତାଙ୍କର ଚିରେ୍ଧୀଙ୍କ ପ୍ରତି କୌଣସି ରାଗ ବା ଚିଦ୍ବେଷ ରଖ୍ଚେ ନାହିଁ ବରଂ 
ତାଙ୍କ ବିରେନ୍ଧୀଙ୍କର ରାଗକୁ ସହ୍ଯ କରିବାଡୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବେ, ତାଙ୍କ ବିରୋଧୀ ତାଙ୍କୁ 
ଶାରୀରିକ ଉପ୍ପୀଡ଼ନ ଦେଲେ ଚି ସେ ପ୍ରତିଦାନରେ ତାଙ୍କୁ ହିଂସାତୃଜ ପତ୍ାରେ ବିରୋଧ 
କରିଚେ ନାହିଁ, କୌଣସି ପ୍ରକାର କଷ୍ଟ ଓ ଦୁଃଖକୁ ଭୟ କରି ଅନ୍ୟାୟ ଆଦେଶକୁ ପାଳନ 
କରିବେ ନାହିଁ ଇତ୍ଯାଦି । ସମାଜର ଯେକୌଣସି ସ୍ତରରେ ଓ ଯେତେ ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ 
କୌଣସି ଅନ୍ୟ ରହିଥିଲେ ଚି ଡାହା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଦ୍ବାରା ପରିବର୍ରନ କରିହେବ ବୋଲି 
ଗାନ୍ଧୀ ବିଚାର କରୁଥିଲେ । 

ମୋଟ ଉପରେ ସମାଜର କୌଣସି ଅନ୍ୟାୟକୁ ଦୂର କରି ସକଚ ସାମାଜିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନୈଡିକ ଆଦର୍ତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା ପାଇଁ ଅହିଂସ ଆନ୍ଦୋଳନ ହେଉଛି 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ । ଖନ୍ତିପୂର୍ଣ ଆଲୋଚନା ମାଧ୍ୟମରେ କୌଣସି ସମସ୍ଯାକୂ ଦୂର କରାଯାଇ 
ନପାରିଲେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଆଷନ୍ତୟ ନେବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଅହିଂସ ଆନ୍ଦୋଳନ 
କେଡେକଡ ଚାସ୍ତଟ କର୍ମପନ୍ଛା ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଆଧାରିତ । ପ୍ରୟୋଗାତ୍ୃଢ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନଶନ, 
ହିଂସାଙ୍ଗକ କାର୍ଯ୍ୟର ବିରୋଧ, ନିଜକୁ କଷ୍ଠ ଦେଇ ଅନ୍ୟର ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ସ୍ତରରେ ଅସହଯେଗ ଓ ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପନ୍ଛା ଚୋଲି ଗାନ୍ଧୀ 
ଟିଚର କରୁଥିରେ ! ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମାଧ୍ୟମରେ ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କକୁ ପରି ବର୍ରନ କରିବା 
୍ଷତ୍ରଟେ ଏକ ଟା ଏକନ୍ଦୁକ ପ୍ରଦତ୍ତ ପନ୍ଛାକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରିବାଜୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ପରିସର 
ଓ ଚଂ ଫଟ ଡା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସତ୍ଯଗ୍ରହ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହେଇେ ବି ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ଷେଡ୍ରରେ 
ଏହି ପନ୍ଛୀର ଆଶ୍ରୟ ନେଦଂକୁ ହୋଇଥାଏ। 


ପରିସର ଓ ବଜ୍ଞଯପକଡ: ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ବହୁ ପ୍ରକାରର ହୋଇପାରେ । ଏହା 
କୈଣସି ଚ୍ଯଗ୍ତିର ଆୟୁଧ ହେଚ. ଯେପରି ସମ୍ଭଚ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ଆୟୁଧ ହେବା ମଧ୍ଯ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୫୧ 


ସେହିପରି ବାସ୍ତବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ବିଚାର କରୁଥିଲେ । ବସ୍ତୁତଃ ସତ୍ଯାଗ୍ରହକୁ କୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ଗଣ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବଲମ୍ବନ କରିପାରିବେ ବୋଲି ସେ ବିଚାର 
କରୁଥିଲେ ! ବାସ୍ତବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗାନ୍ଧୀ ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିଥିବାର 
ବହୁ ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । କୌଣସି ଅନ୍ଯାୟ ବା ଦୃନ୍ଦ୍ରର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହେବା ବେଳେ ଉପସ୍ଥିତ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପରିବର୍ରନ କରିବା ପାଇଁ ବହୁବାର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କରିବା ବେଳେ ଅନଶନ, ହିଂସାତୃକ 
କାର୍ଯ୍ୟର ବିରୋଧ ବା ଆଇନ ଅମାନ୍ୟର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ବଦଜ୍କାଇବାକୁ 
ସେ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥିଲେ । ସେହିପରି ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳରେ ଥିବା ଆଞ୍ଚଳିକ ସମସ୍ଯା ଓ 
ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେ ସେହି ଅଂଚଳରେ ଗୁପ୍‌ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କରି ପରିସ୍ଥିତିକୁ 
ପରିବର୍ଭନକ କରିବାକୁ ଉଦ୍ଯମ କରିଥିଲେ : ଗପ୍‌ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସମୟରେ ହିଂସାତ୍ସକ ବା 
ଦମନ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଅହିଂସ ଉପାୟରେ ବିରୋଧ କରିବା, ବହୁ ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀ ଦୁଃଖ 
ବରଣ କରି ଅନ୍ୟର ହୃଦୟରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା, ଅନ୍ୟାୟ ସହିତ ଲିପ୍ତ ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ବା ସରକାରୀ ସଂସ୍ଥା ସହ ଅସହଯୋଗ କରିବା ଓ ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ କରିବା ଗପ୍‌ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର 
ପନ୍ଛା ଥଲା |! ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବିଦେଶୀ ଶାସନ ଓ ସରକାର ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଲଢ଼ିବା ପାଇଁ ସେ ଜନଗଣଙ୍କ ସଂଗଠିତ କରି ମାସ୍‌ ବା ଗଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ । 
ଗଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ କରାଯାଇଥିଲା । 
ବସ୍ତୁତଃ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ସେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅହିଂସ ପନ୍ଛାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ବ୍ଯଭ୍ତି ଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଗଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହମାନ ସଂଗଠିତ କରିଥଲେ । ଯେଉଁ ସବୁ ପନ୍ମାକୁ ସେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ କରୁଥିଲେ ତାହାର ବହୁ ଦିଗ ରହିଥଲେ ବି 
ମୁଖ୍ୟତଃ ସେ ସବୁ ଅହିଂସ ପଦ୍ଧତିରେ ପରିଚାଳିତ ହେଉଥଲା । ବାସ୍ତବ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ, ଗପ୍‌ ବା ମାସ୍‌ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ବହୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ବା ବିଫଳତା ରହିଥିଲେ ବି 
ସାମାଜିକ ପରିସ୍ପିତିକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହର ସୈବଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିରିକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନପାରେ । 


ସୀମିତ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ଦିଗରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଯେ ଏକ ଆୟୁଧ ଭାବରେ 
ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇପାରିବ ତା ନୂହଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଦୃନ୍ଦ୍ରର ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଏକ ବୃହତ୍ତର ପ୍ରୟୋଗ ରହିପାରିବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ । 
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୨୫୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ବହିଃଶତ୍ ଆକ୍ରମଣରେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ତାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା 
ସମ୍ଭବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧା ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ । ଗାନ୍ଧୀ ବାସ୍ତବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ, ଗପ୍‌ ଓ 
ମାସ୍‌ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସଂଗଠିତ କରିଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଅନ୍ୟ ଦେଶର ଆକ୍ରମଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୋଟିଏ 
ରାଷ୍ଟ୍ର କିପରି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ମାରେ ବିରୋଧ କରିପାରିବ ସେ ନେଇ ବାସ୍ତବ ସଂଗଠନ 
କରିବାର ଅବକାଶ ପାଇନଥିଲେ, କିମ୍ବା ଅଦ୍ୟାବଧୂ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ବାସ୍ତବ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଇତିହାସରେ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ କୌଣସି ବାସ୍ତବ ଘଟଣାର ଅଭାବରେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ 
ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଘଟଣାକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ କୌଣସି ପନ୍ନା ବା ଆୟୁଧର ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା 
କରିବାରେ କୌଣସି ଅସଂଗତି ନାହିଁ । ବରଂ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସମାଜ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପନ୍ଛା 
ଭାବରେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଥିବାରୁ ବହିଃଶତୁ ଆକ୍ରମଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର କିପରି 
ଅହିଂସା ଉପାୟରେ ତା'ର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇପାରିବ ତାହା ଏଠାରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମାଜ ଦର୍ଶନରେ ଅହିଂସାକୁ ଏକ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଯୁଦ୍ଧ ଏକ ହିଂସାତ୍ସକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥିବାରୁ ଗାନ୍ଧୀ 
ସର୍ବଦା ଏହାକୁ ଦୂର କରିବା ଉଚିତ୍‌ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଯୁଦ୍ଧ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି 
ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ହେବା ପରିବର୍ଭେ ଜନ ସମାଜରେ ଘୂଣା, ଅବିଶ୍ବାସ ଓ ଭର୍ଷା ପରି 
ଅନୈତିକ ମନୋଭାବର ବିକାଶ ହେବା ସେ ବିଚାର କରୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, 
କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ନିଜେ ଅନ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯୁଦ୍ଧ ନକରିପାରେ ଓ ଅନ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ସହ ଏହାର 
କୌଣସି ବିବାଦ ସୂଷ୍ଟି ହେଲେ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପାୟରେ, ପରସର ଆଲୋଚନା ମାଧ୍ଯମରେ 
ବା କୌଣସି ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସଂଗଠନ ବା ଅନ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ସହାୟତାରେ ସମାଧାନ କରିବାକୁ 
ଆଗ୍ରହୀ ହୋଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ର ଅନ୍ୟ ତରଫରୁ ଆକ୍ରମଣର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲେ 
କିପରି ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ତାର ମୁକାବିଲା କରିପାରିବ ଏହା ହି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ମାନଦଶ୍ତରୁ ବିଚାର କରାଯାଉ । 


ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ଵଯୁଦଧ ଅବ୍ଯବହିତ ପୂର୍ବରୁ ସେତେବେଳର ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ 
ସବୁ ତୀବ୍ର ଉତ୍ତେଜନା ସୃଷ୍ଷି ହୋଇ ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଆତଙ୍କରାଜ ମନୋଭାବ ଲାଗି 


ରହିଥଲା ସେହି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଗାନ୍ଧୀ ସତ୍ଯାଗ୍ରହକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ପ୍ରତିରକ୍ଷା ସ୍ତରରେ କିପରି 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇପାରିବ ସେ ନେଇ ଚିନ୍ତା କରିଥିଲେ | ସେ ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଆକ୍ରମଣର 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୫୩ 


ସମ୍ମୁଖନ ହେଲେ ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ରର ନିରସ୍ତ ଜନସାଧାରଣ ଅହିଂସା ବାହିନୀ ନେଇ ତାର 
ମୁକାବିଲା କରିବେ ।! ଆକ୍ରମଣ କରିଥିବା ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କୌଣସି ତିକ୍ତ ମନୋଭାବ 
ନରଖୁ ଆକ୍ରମଣରୁ ଅପସରି ଯିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ଅହିଂସ ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ ନିବେଦନ କରିବେ ଓ 
ବିନା ପ୍ରତିବାଦରେ ଅଥଚ ସମର୍ପଣ ନକରି ମୂତ୍ୟୁ ବରଣ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିବେ । ପ୍ରତି 
ଆକ୍ରମଣର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାର ଭୟ ନଥିଲେ ଆକ୍ରମଣ କରିଥବା ସୈନ୍ଯମାନେ ନିରସ୍ତ୍ର 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ନିଃସଙ୍କୋଚରେ ହତ୍ଯା କରିବାକୁ ନିଷ୍ଚୟ ବିବେକର ଆଘାତ ପାଇବେ । 
ନିଜ ଜୀବନ ପ୍ରତି ବିପଦର ସମ୍ଭାବନା ଥିଲେ ମଣିଷ ଯେକୌଣସି ହିଂସାତ୍ସକ ପନ୍ଛା 
ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ, କିନୁ ନିଜ ଜୀବନ ପ୍ରତି ସାମାନ୍ୟ ବିପଦ ନଥିଲେ ଓ କୌଣସି ପ୍ରତି 
ଆକ୍ରମଣ ନଥଲେ ନିରୀହ ଅହିଂସ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ନିର୍ମମ ଭାବରେ ହତ୍ଯା କରିବା 
କୌଣସି ସୈନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଖରେ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ । ହୁଏତ କିଛି ତ୍ୟାଗର ପ୍ରତିଦାନରେ 
ନିରସ୍ତ ଜନସାଧୀରଣ ଏକ ନୈତିକ ବିଜୟ ହାସଲ କରିବେ ଓ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ 
କରିଥୁବା ଲୋକଙ୍କର ହୃଦୟରେ ପରିବର୍ଭନ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ । ଫଳରେ ଏକ ରକ୍ତାକ୍ତ 
ସଂଘର୍ଷ ଦ୍ଵାରା ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ର ଯେଉଁ କ୍ଷତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥାନ୍ତା ଅହିଂସ ବିରୋଧ 
ଦ୍ଵାରା ହୁଏତ ସେହି କ୍ଷତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇପାରେ, ହେଲେ ଏହାଦ୍ଵାରା ତାର ଏକ 
ନୈତିକ ବିଜୟ ହେବ ଓ ଆକ୍ରମଣ କରିଥିବା ରାଷ୍ଟ୍ର ଅହିଂସ ପ୍ରତିରୋଧ ଦେଇଥିବା ରାଷ୍ଟ୍ର 
ପାଖରେ ସର୍ବଦା ରଣୀ ରହିବ ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆଉ ଆକ୍ରମଣ କରିବାକୁ 
ନୈତିକ ସାହସ ରଖୁପାରିବ ନାହିଁ । 


ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ଵଯୁବ ସମୟରେ ଯେତେବେଳେ ଜାପାନ ଚୀନ୍‌ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ 
କଲା ସେତେବେଳେ ଗାନ୍ଧୀ ଚୀନ୍‌ବାସୀଙ୍କୁ ଅହିଂସା ପନ୍କାରେ ଏହାର ମୁକାବିଲା କରିବାକୁ 
ପରାମର୍ଶ ଦେଇଥିଲେ । ସେହିପରି ଦ୍ବିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ଠିକ୍‌ ଆରମ୍ଭ ସମୟରେ ୨୩- 
୦ ୭- ୧୯୩୯ରେ ଗାନ୍ଧୀ ହିଟ୍ଲରଙ୍କ ପାଖକୁ ଏକ ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ ପତ୍ର ଲେଖୁ ଯୁଦ୍ଧ ପରିହାର 
କରିବାକୁ ନିବେଦନ କରିଥଲେ । ଯୁବ କିପରି କୌଣସି ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ ବରଂ ମଣିଷ ସମାଜ ଭିତରେ ତିକ୍ତତା ଓ ବର୍ବରତା ସୃଷ୍ଟି କରିବ ତାହା ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିବା ସହିତ ମଣିଷ ସମାଜର ଯେକୌଣସି ସମସ୍ୟା କିପରି ଶାରତିପୂର୍ଣ ବିଚାର ଆଲୋଚନା 
ମାଧ୍ଯମରେ ସମାଧାନ କରିହେବ ତାହା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥିଲେ | 


ଗାନ୍ଧୀ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିଷ୍ଠାର ସହ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ଯେ ହିଟଲଙ୍କର ପାଶବିକ ଶକ୍ତିକୁ 
ଅନୁରୂପ ହିଂସାତ୍ଵକ ମନୋଭାବ ନେଇ ଜୟ କରିହେବ ନାହିଁ । ବରଂ ତାଙ୍କର ପ୍ରଚଣ୍ଡ 
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9୨୫୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଆକ୍ରମଣକୁ ହିଂସାତ୍ଧକ ପନ୍ଛାରେ ପ୍ରତି ଆକ୍ରମଣ କଲେ ଏହା କେବଳ ବର୍ବରତା ଓ 
ହିଂସାର ମନୋଭାବକୁ ତୀବ୍ରତର କରିବ । ହିଟଲରଙ୍କର ଆକ୍ରମଣକୁ ଅହିଂସ ଉପାୟରେ 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥିଲେ ପରିସ୍ପିତି ସଂପୂର୍ଣ ଭିନ୍ନ ଆକାର ହୋଇଥାନ୍ତା ଓ ପ୍ରତ୍ଯେକ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ 
ଏହି ବିପୁଳ କ୍ଷତିର ସମ୍ମୁଖନ ହେବାକୁ ପଡିନଥାନ୍ତା । ଏହା ସହିତ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରେ 
ଏତେ ତିକ୍ତତା ଓ ଅବିଶ୍ଵାସର ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନଥାନ୍ତା । ହିଟଲରଙ୍କ ଆକ୍ରମଣ 
ପାଖରେ ମୁଣ୍ଡ ନ ନୂଆଁଇ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଜାରେ ଏହାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଦୀର୍ଘ 
ରକ୍ତାକ୍ତ ସଂଘର୍ଷ ଫଳରେ ହିଟଲର ଯେଉଁ ଲାଭ ପାଇଥିଲେ ହୁଏତ ତାହା ବିନା ରକ୍ତପାତରେ 
ସେ ଲାଭ କରିପାରିଥାନ୍ତେ କିନ୍ତୁ ତା ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ନୈତିକ ପରାଜୟ ହୋଇଥାନ୍ତା । 


ଗାନ୍ଧୀ ତା ୩-୭-୧ ୯ ୪୦ରେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାରଙ୍କ ପାଖକୁ ଏକ ପତ୍ର ପଠାଇ 
ସମଗ୍ର ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଜାତିକୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ଅନୁରୂପ ନିବେଦନ କରି ହିଟଲରଙ୍କ ଆକ୍ରମଣକୁ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ମୁକାବିଲା କରିବାକୁ ଆକୂଳ ନିବେଦନ କରିଥଲେ । ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଜାତି 
ଯେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଅସମର୍ଥ ବା ଜର୍ମାନୀ ତୁଳନାରେ ତାର ସାମରିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ନ୍ୟୁନ ଏ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନୁହେଁ ବରଂ ଯୁଦ୍ଧ ଯେ ଏକ ବର୍ବରୋଚିତ କାର୍ଯ୍ୟ ଯାହା ସଭ୍ଯ ଜୀବନ ଓ 
ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପରିପନ୍ଛୀ ଏ ନେଇ ଜର୍ମାନୀ ଆକ୍ରମଣକୁ ଅହିଂସ ପନ୍ଛାରେ 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ସେ ଅନୁରୋଧ କରିଥଲେ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଏହି ନିବେଦନ ପରେ 
ଭାରତର ବଡ଼ଲାଟ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ଜଣାଇଥିଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ମନୋଭାବ ପ୍ରତି ସମସ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ସମ୍ମାନ ଜଣାଇଲା ପରେ ବି ତାଙ୍କ ଦେଶ ଅହିଂସ ପନ୍ଛାରେ ଏହି ବିରୋଧ ନକରି 
ଜର୍ମାନୀ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ରହିବା ପାଇଁ ପ୍ରାୟ ସଂକଳ୍ପବଦ୍ଧ । ଯେକୌଣସି ତ୍ୟାଗ 
ସହ୍ୟ କରି ବ୍ରିଟିଶ ଜନସାଧାରଣ ହିଟଲଙ୍କର ଆକ୍ରମଣକୁ ପଣ୍ଡ କରି ଦେବାକୁ ବବ୍ଧ 
ପରିକର ବୋଲି ବଡ଼ଲାଟ୍‌ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ଜଣାଇଥିଲେ । 


ମାରଣାସ୍ତରେ ସୁସଜିତ ଏକ ସେନାବାହିନୀକୂ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ବିରୋଧ 
କରାଯାଇ ପାରିବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ସର୍ବଦା ବିଶ୍ଵାସ କରି ଆସିଥିଲେ । ହୁଏତ କୌଣସି 
ସେନାବାହିନୀ ସମସ୍ତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କୁ ଧ୍ବଂସ କରିଦେବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇ 
ନପାରେ । କିନୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଧାରଣା ଥିଲା ଯେ ଗୋଟିଏ ନିରସ୍ତ୍ର ଓ ଶାନ୍ତିକାମୀ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବାରେ ଅପର ପକ୍ଷ ନିଶ୍ଚୟ କ୍ଲାନ୍ତ ଅନୁଭବ କରିବେ ଓ 
ସେମାନଙ୍କର ବିବେକ ନିଶ୍ଚୟ ଉଦ୍ରେକ ହେବ । ଜଣେ ଯେତେ ନିର ଓ ଧ୍ଵଂସକାରୀ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୫୫ 


ହେଲେ ବି ନିଜ ଜୀବନ ପ୍ରତି ସାମାନ୍ୟ ଭୟ ଓ ଆଶଙ୍କା ନ ପାଇଲେ ଓ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ 
ତାର ନିଶୂୁରତା ସତ୍ତେେ ସେ ସର୍ବଦା ସ୍ବେହ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପୂର୍ଣ ନିବେଦନ ଲାଭ କଲେ ସେ 
କେବେ ଏତେ ହୃଦୟହୀନ ହୋଇ ଅନ୍ୟ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚାର କରିଚାଲିବ ନାହିଁ ଓ ତାର 
ମନରେ ନିଶ୍ଚୟ ଭାବାନ୍ତର ସୃଷ୍ଟି ହେବ । ଯଦିଓ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ନିରସ୍ତ ଜନସାଧାରଣ 
ଅହିଂସ ବିରୋଧ କରିବାକୁ ଯାଇ ସମସ୍ତେ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ନ୍ତି ତେବେ ଏହାଦ୍ଵାରା 
ସେମାନେ ପୂଥବୀର ଜନସମାଜ ପାଇଁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରଖୂଯିବେ ଓ ତାଙ୍କର ତ୍ଯାଗରୁ ପୃଥ୍ବୀ 
ପୃଷ୍ଠରୁ ହିଂସାର ମନେଭାବ ପ୍ରଶମିତ ହୋଇପାରିବ । 


ଏହି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନ ଦୁଇଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବ ବୋଲି 
ଗାନ୍ଧୀ ବିଚାର କରିଥୁଲେ । ପ୍ରଥମରେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀମାନେ ସଙ୍ଗଠିତ ହୋଇ 
ଆକ୍ରମଣକାରୀମାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବେ ଓ ତାଙ୍କୁ ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ନିବର୍ଭାଇବାକୁ ଉଦ୍ୟମ 
କରିବେ | ଯଦିଓ ଏଥରେ ସଫଳତା ନମିଳେ ତେବେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନେ ଅହିଂସ ଭାବରେ 
ସେମାନଙ୍କର ବିରୋଧ କରିବେ ଓ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରର ପରିଣାମ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିବେ । 
ଆକ୍ରମଣକାରୀମାନେ ଯଦିଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କୁ ଧ୍ଵଂସ କରି ବା ସେମାନଙ୍କର କିଛି ଅନିଷ୍ଟ 
ନକରି ତାଙ୍କର ରାଷ୍ଟ୍ର ଦଖଲ କରନ୍ତି ତେବେ ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସମଗ୍ର ଦେଶରେ 
ଆକ୍ରମଣଙକାରୀଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅସହଯୋଗ ଓ ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନ କରାଯିବ । 
ଗାନ୍ଧୀ ଯେପରି ଅହିଂସ ପନ୍ଧାରେ ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଦେଶର ସମସ୍ତ ଜନସାଧାରଣ ଆକ୍ରମଣକାରୀଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଗଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କରି ଆଇନ୍‌ 
ଅମାନ୍ୟ କରିବା ସହିତ ସବୁରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କ ସହ ଅସହଯୋଗ କରିବେ | ତାଙ୍କ 
ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ସେମାନଙ୍କ କବଳରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନଙ୍କର ଏହି ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଅବ୍ୟାହତ ରଖୁବେ । ବସ୍ତୁତଃ ଜାତୀୟ ପ୍ରତିରକ୍ଷା ପାଇଁ ଏହିପରି ଅହିଂସ ପଦ୍ଧତିରେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କରାଯାଇ ପାରିବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ ବିଚାର କରିଥିଲେ । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଏହି ସମଗ୍ର ବିଚାର ପଶ୍ଚାତରେ କେତେକ ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥୂଲା ପରି 
ମନେ ହୁଏ | ଗାନ୍ଧୀ ହିଂସା ପରିବର୍ରେ ଅହିଂସା, ପ୍ରେମ, ତ୍ୟାଗ ମନୋଭାବକୁ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସହଜାତ ଗୁଣ ବୋଲି ଧରି ନେଇଥିବାରୁ ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଯେତେ ବଡ଼ ହିଂସକ ଓ 
ଅନ୍ୟାୟୀର ହୃଦୟକୁ ଏକ ନିଷ୍ଣପଟ ଓ ନୈତିକ ନିବେଦନ ଦ୍ଵାରା ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଇ 
ପାରିବ । ସୁତରାଂ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଧାରେ ଗୋଟିଏ ଆକ୍ରମଣକାରୀ ସେନାବାହିନୀର ବି 
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୨୫୬ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ସମ୍ମୁଖୀନ କରି ହେବ ବୋଲି ସେ ବିଚାର କରୁଥିଲେ ! ଦ୍ଵବିତୀୟରେ ଗାନ୍ଧୀ ଜୀବନ 
ଅପେକ୍ଷା ଅହିଂସାକୁ ଅଧ୍ବକ ମୂଲ୍ଯ ଦେଉଥିଲେ ଓ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ । ବସ୍ତୁତଃ ସେ ବିଚାରୁଥିଲେ ଯେ ଅହିଂସ ଉପାୟରେ ବିରୋଧ କରି 
ଯଦିଓ ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କରିବାକୁ ହୁଏ ଓ ଏପରିକି ଗୋଟିଏ ଜାତି ମଧ୍ଯ ଏହି ପରିଣାମର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଏ ତେବେ ବି ଏହି ତ୍ୟାଗ ସହ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ! ଅବଶ୍ୟ ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ବିଷୟ ବିବାଦୀୟ ଅଟେ । କାରଣ ଅହିଂସା ଯେ ବ୍ୟକ୍ତର ସହଜାତ ଗୁଣ ଓ ସାମାଜିକ, 
ଅର୍ଥନୈତିକ କାରଣରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ହିଂସାତ୍ଵକ ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ଯାହା ଗାନ୍ଧୀ 
ବିଚାର କରୁଥିଲେ, ଏହା ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି ଅନୁଭବସିଦ୍ଧ ସତ୍ୟତା ନାହିଁ । ବରଂ 
ହିଂସା ଓ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ବ୍ୟକ୍ତିର ସହଜାତ ପ୍ରବୃଭି ବୋଲି କେତେକ ଗ୍ରହଣ କରି ଅହିଂସା ଓ 
ତ୍ୟାଗ ମନୋଭାବ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ବୋଲି ବିଚାର କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି 
ଜୀବନ ଅପେକ୍ଷା ଅହିଂସାକୁ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପଶ୍ଚାତରେ 
ସମ୍ଭବତଃ ହିନ୍ଦୁ ବିଚାରଧାରାର ପ୍ରଭାବ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଉପରେ ପଡ଼ିଥାଇପାରେ । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ 
ଆତ୍ସାର ଅମରତ୍‌ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ବ୍ଯନ୍ତି ନିଜର କର୍ମଫଳ ନେଇ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା କୁହାଯାଇ ଥିବାରୁ ଗାନ୍ଧୀ ସମ୍ଭବତଃ ଜୀବନର ମୂଲ୍ଯକୁ ଅହିଂସା ପାଖରେ 
ତୁଳନାତ୍ସକ ଭାବରେ ନ୍ୟୁନ କରିଛନ୍ତି । କିଚୁ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେହି ଅହିଂସା 
ଅପେକ୍ଷା ଜୀବନକୁ ଅଧୂକ ମୂଲ୍ୟବାନ ବୋଲି ବିଚାର କରିପାରନ୍ତି ଓ ପରିଣାମତଃ ଜୀବନ 
ରକ୍ଷା ପାଇଁ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ହିଂସାର ଆଚରଣକୁ ଅଧକ ନ୍ୟାୟ ସଙ୍ଗତ ବୋଲି ବିଚାର 
କରିପାରଚି । 

ଏହା ସହିତ ସଂପ୍ରତି କୌଣସି ଆକ୍ରମଣକୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ସମ୍ମୁଖନ ହେବାରେ 
କେତେକ ବାସ୍ତବ ସମସ୍ୟା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ସଂପ୍ରତି କୌଣସି ଯୁଦ୍ଧ ସମ୍ମୁଖରେ ନହୋଇ 
ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ମାରଣାସ୍ତ୍ର ସାହାଯ୍ୟରେ ପରସ୍ପରଠାରୁ ବହୁ ଦୂରରେ ଥାଇ ସମ୍ଭବପର ହେଉଛି । 
ରକେଟ ବା ଆଣବିକ କ୍ଷେପଣାସ୍ତ୍ର ସାହାଯ୍ୟରେ ବହୁ ଦୂରରେ ଅବସ୍ଥିତ ରହି କୌଣସି 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିବା ମଧ୍ଯ ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୋଟିଏ 
ଆକ୍ରମଣକାରୀ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ନହେଲେ ବି 
ଅବାସ୍ତବ ମନେ ହୁଏ । ଏହି କଥା ଥରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇଥିଲା ଯେ ସାଂପ୍ରତିକ 
କାଳରେ ସମ୍ମୁଖରେ ଯୁବ୍ଧ ନହୋଇ ଦୂରରେ ଥାଇ ଆକ୍ରମଣ ହୋଇଥାଏ । ସେଥରେ 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୫୭ 


ଗାନ୍ଧୀ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରି କହିଥିଲେ ଯେ ଯେକୌଣସି ଅସ୍ତ୍ର ମଣିଷର ହାତରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଥାଏ । ଅସ୍ତ ପଷ୍ଚାତରେ ମଣିଷର ହାତ ଥାଏ ଓ ହାତ ପଶ୍ଚାତରେ ମଣିଷର ହୃଦୟ 
ଥାଏ । ସୁତରାଂ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରସ୍ତ ଜନସାଧାରଣ ସମସ୍ତ କଷ୍ଟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଇ 
ଅନ୍ୟର ହୃଦୟକୁ ପରିବର୍ଗନ କରି ପାରିବାରେ ସେ ଆଶାବାଦୀ ବୋଲି କହିଥିଲେ | 


ତଥାପି ଯଦିବା ଆକ୍ରମଣକାରୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଖରେ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ କ୍ଷେପଣାସ୍ତ ନଥାଏ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ବା ଏହା ଥାଇ ମଧ୍ଯ ସେ ତାହା ପ୍ରୟୋଗ କରିବ ନାହିଁ ବୋଲି 
ଧରି ନିଆଯାଏ ତା ସତ୍ତ୍ବେ ବି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମାଧ୍ୟମରେ ଜାତୀୟ ପ୍ରତିରକ୍ଷା ସହଜ ବ୍ୟାପର 
ନୂହେଁ। କୌଣସି ସାମରିକ ଆକ୍ରମଣର ଅହିଂସ ବିରୋଧ ପାଇଁ ଅନେକ ପ୍ରସ୍ତୁତି କରଣ 
ଦରକାର ଓ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅନେକ ତାଲିମ୍‌ ଦେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଉପଯୁକ୍ତ ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ ଓ 
ତାଲିମ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ଗୋଟିଏ ଆକ୍ରମଣକାରୀ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଜାରେ ପରିବର୍ଭନ 
କରିପାରିବା ଅସମ୍ଭବ ମନେ ହୁଏ ! କୌଣସି ଆକ୍ରମଣ ସମ୍ମୁଖରେ ତାହାର ମୁକାବିଲା 
କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପନ୍ଛାରେ ତାଲିମ୍‌ ଦେଇ 
ଆକ୍ରମଣର ମୁକାବିଲା କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ଅବାସ୍ତବ ବୋଧହୁଏ । ଅବଶ୍ୟ ଗୋଟିଏ 
ଦେଶରେ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ପରି ଏକ ତାଲିମପ୍ରାପ୍ତ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ବାହିନୀ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇ 
ଯେକୌଣସି ବୈଦେଶିକ ଆକ୍ରମଣର ମୁକାବିଲା କରିବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି 
ରଖାଯାଇ ପାରେ । କିନ୍ଧୁ ସେହିପରି ଉପଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଯୋଗାଡ଼ କରି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବାହିନୀ 
ସୃଷ୍ତି କରିବା ବହୁ ସମୟରେ ଅସମ୍ଭବ ମନେ ହୁଏ । ବିଶେଷ କରି ବର୍ଭମାନ ଯେପରି 
ଆଣବିକ ମାରଣାସ୍ତମାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇପାରିଛି ଯାହାକି ଗୋଟିଏ ଦେଶକୁ କେତୋଟି 
ମୁହୂର୍ର ଭିତରେ ଧ୍ଵଂସ କରିଦେଇ ପାରିବ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଆଣବିକ ବିସ୍ଫୋରଣ 
ହେଲେ ସେହି ଧ୍ଵଂସ ଭିତରୁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କରି ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ ବା 
ଅସହଯୋଗ କରିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ରର କୌଣସି ସାମରିକ 
ପ୍ରସ୍ତୁତିକରଣ ନଥିଲେ ତାହାକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବାରେ ବା ତାକୁ କରାଗତ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବିରୋଧ ଯେ ଯଥେଷ୍ଟ ଫଳପ୍ରସୁ ହେବ ଏହା ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ଅବଶ୍ୟ ସଂପ୍ରତି ପୃଥବୀରେ ଜାତୀୟତାବାଦ ତୀବ୍ର ଭାବରେ ରହିଥୂଲେ ବି 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ବିଶ୍ଵଜନନୀ ମନୋଭାବ ବହୁ ଭାବରେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଛି । 
ଅପର ପକ୍ଷରେ ପୂଥବୀର ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୂହ ଭିତରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ସୃକ୍ଷ୍ମରୁ ସୂକ୍ଷ୍ମତର 
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୨୫୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ମାରଣାସ୍ତ୍ର ତିଆରି କରିବାରେ ତୁମୁଳ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ମଧ୍ଯ ଲାଗି ରହିଛି । ପୃଥିବୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ନିଜ ଜାତୀୟ ସମ୍ବଳର ବହୁଭାଗ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ପଦର ଅନେକାଂଶ ସାମରିକ 
ପ୍ରସ୍ତୁତି କରଣ ଦିଗରେ ବ୍ୟୟ କରୁଛନ୍ତି । ଆଣବିକ ଯୁଦ୍ଧର ସମ୍ଭାବନା ନେଇ ପୂଥବୀରେ 
ସକଳ ଉତ୍ତେଜନା ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ଲାଗିଛି କାରଣ ଆଣବିକ ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ ହେଲେ 
ଧରାପ୍ୂଷ୍ଠରୁ ମଣିଷ ସମାଜ ଲୋପ ପାଇଯିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ଅହିଂସ ବିରୋଧ ସମଗ୍ର ମଣିଷ ସମାଜ ପାଇଁ ଏକ ମହାନ 
ଆହ୍ଵାନ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। ଅହିଂସ ବିରୋଧ ପାଇଁ ଉଲ୍ଲିଖତ ଓ ବହୁ 
ପ୍ରକାରର ବାସ୍ତବ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଥଲେ ସୁଦ୍ଧା କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ସାମରିକ ଆୟୋଜନ ପ୍ରତି 
ଉଦାସୀନ ରହି ତାର ଜାତୀୟ ସମ୍ବଳକୁ ଲୋକ ହିତକର କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟୟ କରି ପୂୃଥବୀର 
ସକଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ସହ ସୁସମ୍ପର୍କ ରକ୍ଷା କରିବାରେ ଭୟଙ୍କର ବିପଦ ନାହିଁ । ସମ୍ପତି ପୃଥିବୀରେ 
ଯେଉଁପରି ଆନ୍ତର୍ଚଚାତିକ ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଚି ହୋଇଛି ସେ ନେଇ କୌଣସି ନିରସ୍ତ୍କାରୀ 
ଜାତିକୁ ପଦାନତ କରିବା ପାଇଁ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ହୁଏତ ସାହାସ କରି ନପାରେ, କାରଣ 
ତାଦ୍ଵାରା ସେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ତୀବ୍ର ସମାଲୋଚନାର ବା ବାଛନ୍ଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବ 
! ଏ ନେଇ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଜାତୀୟ ପ୍ରତିରକ୍ଷା ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆଦର୍ଶ ସମଗ୍ର ପୃଥବୀରେ ଏକ 
ନୂତନ ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ । ବିଶ୍ଵ ଭାତୃତ୍ଵ ଓ ଶାନ୍ତି ପୂର୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ପାଇଁ ପୃଥିବୀର 
ଗୋଷ୍ଠୀ ନିରପେକ୍ଷ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୂହ ଓ ବିଶ୍ଵ ଜାତସଂଘ ଯେପରି ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି ଓ 
ପୃଥବୀର ସମସ୍ତ ମାନବବାଦୀ ମନୀଷୀଗଣ ଯେପରି ଧରିତ୍ରୀକୁ ଯୁଦ୍ଧ ରହିତ କରିବାକୁ 
ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଏହି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପ୍ରତ୍ୟୟ 
ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ପରିବର୍ଗନର ଯେ ସୂତ୍ରପାତ କରିପାରିବ ତାହା ଆଶା କରାଯାଏ । 
ଅନ୍ତତଃ କେତୋଟି ରାଷ୍ଟ୍ର ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପଦକ୍ଷେପ ନେଇ ଅଗ୍ରସର ହେଲେ ପୂଥବୀରେ 
ଏକ ମହାନ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିପ୍ଳବର ଯେ ଅୟମାରମ୍ଭ ହୁଅନ୍ତା ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ 
କୁହାଯାଇପାରେ । 
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ଗାନ୍ଧୀ ଓ ଧର୍ମ ସମନୃୟ 


” 


ଧର୍ମର କୌଣସି ସାର୍ବିକ ସଂଜ୍ଞା ରହିଛି ନା ଏହାର କେବଳ ଗୁଡ଼ିଏ ସ୍ଵନିର୍ମିତ 
ସଂଞ୍ଜା ଦିଆଯାଉଛି ? ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଧର୍ମ ପ୍ରତ୍ୟୟ କ”ଣ ଥଲା ? ସେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି 
ଭିତରେ ସମନ୍ଟୟ ଆଣିବା ଅବସରରେ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟ ଗୁଡ଼ିକୁ କିପରି ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରୁଥିଲେ ? ଧର୍ମ ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ ରହିଥିବା ମୌଳବାଦ, ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ଗୁଡ଼ିକର ସାର୍ବଜନୀନ ଅର୍ଥ ରହିଛି କି ? ଧର୍ମ ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତର ବିଷୟ 
ହୋଇଥିବାରୁ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା ପାଇଁ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟମାନଙ୍କର ବସ୍ତୁନିଶ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ ହେବା 
ଦରକାର । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଶଂସିତ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଞ୍ଚତ ପ୍ରୟାସ କରାଯିବା 
ସହିତ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଧର୍ମ ସମନ୍‌ୟ” ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । 


(୧) 

ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମୋନ୍ସତି ସହିତ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି ଦୂଇଟି ପ୍ରମୁଖ ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ଭାବରେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଛି । ମଣିଷର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏ ଦୂଇଟିର 
ପ୍ରଭାବ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ବିଭିନ୍ନ ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶ ମଧ୍ଯରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିବା ଧର୍ମ 
ଭାବନା ସୀମିତ ପରିବେଶ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ସଂହତି ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଛି । 
ସେହିପରି ରାଜନୈତିକ ବିଚାର ବିମର୍ଶ କେତେ କେତେ ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ସାର୍ବଭୌମିକ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନରେ ସହାୟକ ହେବା ସହିତ ଦେଶର ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ସମ୍ପଦ୍ଧ କରିଛି । ଅତୀତରେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି କେତେବେଳେ ପରସ୍ପରର ଅନୁପୁରକ 
ଭାବରେ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ହାସଲ ଦିଗରେ ସହାୟକ ହୋଇଛନ୍ତି ତ ପୁଣି କେତେବେଳେ 
ପରସ୍ପର ଭିତରେ ଦୃଦ୍୍ଵ ସୃଷ୍ଟିକରି ପରସ୍ପରର ପ୍ରତିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗର 
ଅନେ୍ଷାରେ ଏହି ଦୂଇ ପ୍ରତ୍ୟୟର ବୈଚାରିକ ଭିଭିକୁ ଅନେକାଂଶରେ ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
କରାଯାଇଛି । ଧର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତିର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପାରଲୌକିକ କଳ୍ପନା ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ହେବାବେଳେ 
ରାଷ୍ଟ୍ରର ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ ରାଜନୀତିକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଉଛି ! 
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୨୬୦ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି ଭିତରେ ସମନ୍ଵୟ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳିଥାଏ । ତାଙ୍କର ଲେଖାରୁ କେତୋଟି ବକ୍ତବ୍ୟ ଏଠାରେ ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ୟ । 

ଧର୍ମବିହୀନ ରାଜନୀତି ହେଉଛି ପଙ୍କିଳ ଯାହାକୁ ପରିହାର କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ । 

- (ୟଙ୍ଗ ଇଶ୍ିଆ -୧୯ ୨୫, ପୃ- ୨୧୫) 

' ରାଜନୀତି ସହିତ ଧର୍ମର ସଂପର୍କ ନଥିବା କଥାରେ ମୁଁ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ନାହିଁ 
ବରଂ ମୋ ମତରେ ଧର୍ମହୀନ ରାଜନୀତି ଏକ ପ୍ରାଣହୀନ ଶରୀର ସଦୃଶ ଯାହାର ବିଲୟ 
ହେବା ଆବଶ୍ଯକ ।” 

- (ପୂର୍ବ ସୂଚିତ) 

ବସୁତଃ ଗାନ୍ଧୀ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିକୁ ପରସ୍ପର ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଏହା 
ତାଙ୍କର ସମର୍ଥକ ଓ ସମାଲୋଚକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟୂର୍ଣ ହୋଇଛି । ତାଙ୍କର 
ସମର୍ଥକମାନେ ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଭିତରେ ଉଚ୍ଚ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଅବତାରଣା 
ଦ୍ଵାରା ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି । ଅପର ପକ୍ଷରେ ତାଙ୍କର ସମାଲୋଚକମାନେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିର 
ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭି ପୃଥକ୍‌ ହେବା ସ୍ପଳେ ସେମାନଙ୍କର ସମନ୍ଵୟ ଯୋଗୁଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
ରାଜନୈତିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ସୁଦୃଢ଼ ନୁହେଁ ବୋଲି ମତ ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି ପ୍ରତ୍ୟୟର ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେ ହୁଏ । ଅବଷ୍ୟ ଗାନ୍ଧୀ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟ ଦୁଇଟିକୁ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଚଳିତ 
ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ ନକରି ପ୍ରତ୍ୟେକକୁ ଏକ ନୂଆ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିଚାଳନା ବା କ୍ଷମତା ହାସଲ ପାଇଁ ଉଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀକୁ ରାଜନୈତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ନକହି ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଳର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପାଇଁ ଉଦ୍ିିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ 
ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ କହିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ନେତୃତ୍ଵ ଦେବା 
ବେଳେ ସେ ଏକ ଆଦର୍ଶ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ରୂପରେଖ ଆଙ୍କିଥିଲେ । ଏକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ 
ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭିତରେ ସେ ଏକ ଶୋଷଣହୀନ, ଅହିଂସ ଓ ସାମ୍ୟଭିଭିକ ସମାଜର 
ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିଲେ ! ଏଥିପାଇଁ ସେ ସ୍ବାବଲମ୍ବୀ ଓ ସୀମିତ ଅର୍ଥରେ ପରସ୍ପର ନିର୍ଭରଶୀଳ 
ପଞ୍ଚାୟତିରାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସର୍ବାଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲେ । ସମତା, ଅହିଂସା ଓ ବ୍ଯକ୍ଧି 
ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ମୌଳିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ତାରି ଭିଭି ଉପରେ ସେ 
ନୂତନ ସମାଜର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିଲେ । ମୋଟ ଉପରେ ସକଳ ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କକୁ 
ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟରେ ପରିବର୍ଭନ କରି ସମାଜର ଗୁଣାତ୍ସକ ପ୍ରଗତି ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ 
ସେ ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷେ ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୬୧ 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଏହି ପ୍ରକଳ୍ିତ ଜନରାଜ୍ୟର ସମ୍ଭାବନା କେତେ ଦୂର ରହିଛି ବା ତାଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ପନ୍ଧା କେତେ ଦୂର ଉପଯୋଗୀ ତାହା ଏଠାରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେ, ଭାରତୀୟ 
ସମାଜର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେ ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ଜନରାଜ୍ୟର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥଲେ । 
ସୁତରାଂ ଏହାର ସାର୍ବଜନୀନ ଭିରି ନେଇ ସନ୍ଦେହ ରହିପାରେ ।! ଏପରିକି ଭାରତୀୟ 
ସମାଜ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରକଳଚିତ ଅହିଂସ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ବି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ତୃଟିଶୁନ୍ଯ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ ଓ ଏହାର ନାନାବିଧ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦୁର୍ବଳତା ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ; 
ଯାହା ଆମର ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟ ନୁହେଁ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ତାଙ୍କର ସକଳ ରାଜନୈତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଯେ ନୈତିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ ଅଲା ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ 
ନାହଁ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ବକ୍ତବ୍ୟରୁ ଏହା ମଧ୍ଯ ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ୟ । 

' ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସାମାଜିକ ଓ ନୈତିକ ପ୍ରଗତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କରାଯିବା 
ଦରକାର ।' 

(ହରିଜନ ୧୯୪୬ ପୁ-୩୪୧) 


ରାଜନୀତି ପରି ଧର୍ମକୁ ସେ ଏହାର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ ନକରି ଏକ ଭିନ୍ନ 
ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଜୈନ ଧର୍ମ ବା ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଧର୍ମ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
“ଧର୍ମ ଶବ୍ଦ ଯେଉଁ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ ଗାନ୍ଧୀ ଧର୍ମକୁ ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କରି 
ନାହାଁନ୍ତି । ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥରେ କେତେକ ତାଦ୍ତ୍ବିକ ବିଚାର, କର୍ମ ଉପାସନା, ଧର୍ମ ଗରଚ୍ଛ ବା 
ଧର୍ମ ପ୍ରବର୍କ, ଅଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ, ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର 
ମୂଳ ଭିଭି ଗଢ଼ି ଉଠିଥାଏ । ସଂପ୍ରତି ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟୟନ ଫଳରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମର ଏତିହାସିକ ଉତ୍ପଭଚିକାଳ, କ୍ରମ ବିକାଶ, ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛ, ପ୍ରବର୍ଭକ ଓ ଉପାସନା ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ଦର୍ଶାଯାଇ ପାରିଛି । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧୀ ଧର୍ମକୁ କେତେକ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର 
କରିଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁ ଜଗତରେ ଥିବା ନିୟମରାଜି ଭଳି ଯେଉଁ ରତ ଦ୍ଵାରା ମଣିଷ ସମାଜ ତିଷ୍ି 
ରହିଛି ତାହାକୁ ସେ ଧର୍ମ କହିଛନ୍ତି । ସେ ଲେଖୁଛନ୍ତି - 

“ ଧର୍ମ ବୋଲନ୍ତେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାକୁ ବୁଝାଏ ନାହିଁ । ଏହା ବିଶ୍ଵକୁ ଶୃଙ୍ଖଳିତ କରି 
ରଖୁଥିବା କେତେକ ରତ ବା ନିୟମକୁ ବୁଝାଏ ।” 

- (ହରିଜନ ୧୯୪୦, ପୁ-୪୪୫) 

ଗାନ୍ଧୀ ସତ୍ୟକୁ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ଯବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇଥିବାରୁ ଓ ଜଣେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
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୨୬୨ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବାରୁ ସେ ସତ୍ଯକୁ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ 
ନେଇଛନ୍ତି । ସେ ନିଜର ଚିନ୍ତା ମାନସକୁ ପରିବର୍ଭନ କରି ‘ ଇଶ୍ଵର ହିଁ ସତ୍ୟ” ରୁ ସତ୍ୟ ହିଁ 
ଭଶ୍ଵର' ଓ ଶେଷରେ ‘ସତ୍ୟ ହିଁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 

ସତ୍ୟ ପରି ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ (Jue) କୁ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ଅନ୍ଯ ଏକ 
ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟର ପରିକଛ୍ନା 
ଭିତରେ ସେ ଅହିଂସା, ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ତାହା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ହେଉ ବା 
ସମଷ୍ଚିଗତ ହେଉ, ସତ୍ୟ ଓ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା ଧର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି ସେ ବିଚାର 
କରିଛନ୍ତି । 

ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ରାଜନୀତି ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଅଲା ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପରିବର୍ଭନ କରି ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଭିତ୍ତିରେ ଏକ ନୂତନ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଛ 
ସୃଷ୍ଚି କରିବା । ସେହିପରି ଧର୍ମ ଥଲା କେତେକ ନିରଙ୍କୁଶ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରି ସାମାଜିକ ସମନ୍ଧକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା | ଧର୍ମ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥିରୀକୃତ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ରାଜନୈତିକ କର୍ମସୂଚୀ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ପରିବର୍ଭନ 
କରିବା ଥିଲା ତାଙ୍କ ରାଜନୈତିକ ବିଚାରର ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିର ଏକ 
ସ୍ଵନିର୍ମିତ ସଂଜ୍ଞା (Stipulative definition) ଦ୍ଵାରା ସେ ଉଭୟ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଭିତରେ 
ଥିବା ନିବିଡ଼ ସମବନ୍ଧକୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 

ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଗାନ୍ଧୀ କାହିଁକି ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିର ଏକ ନୂତନ ସଂଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି ? 
କେତେକାଂଶରେ ତାଙ୍କର ସମସ୍ୟା ଥୁଲା ପାରିଭାଷିକ । ତାଙ୍କ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀର 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥଲା ଭାରତୀୟ ଜନଗଣଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କରି ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନର ଅବସାନ ଘଟାଇ 
ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଓ କ୍ଷମତାର୍ଜନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନରଖୁ ସମାଜର ଗୁଣାତ୍ସକ ଓ ନୈତିକ 
ବିକାଶ ସାଧନ ପାଇଁ ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମାଧ୍ୟମରେ ଏକ ନୂତନ ଅହିଂସ ଓ 
ସର୍ବଜନହିତୈଷୀ ସାମାଜିକ ପ୍ରକଛ ସୃଷ୍ଟି କରିବା । ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ “ ରାଜନୀତି ' 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ପରିଭାଷା ସମ୍ଭବତଃ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରିପ୍ରାରି ନଥାନ୍ତା । 


ସେହିପରି ଧର୍ମ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଧର୍ମରୁ ବହୁ ସମୟରେ 
ଭାରତୀୟ ପରିଭାଷାରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
ସମସ୍ତ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ପଶ୍ଚାତରେ ଉଚ୍ଚ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥଲା | 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୬୩ 


ଏହା ସହିତ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ ଜନଗଣଙ୍କ ସଂଗଠିତ କଲା ସମୟରେ 
ସେମାନଙ୍କର ଭାଦଗତ ଆବେଗକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତାହା ଅଧକ ସହଜସାଧ୍ୟ ମନେ 
ହୁଏ । ବିଶେଷ କରି ଧର୍ମଗତ ଭାବପ୍ରବଣତା ରହିଥିବା ଏକ ସମାଜରେ ଧର୍ମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଜନସମର୍ଥନ ଲାଭ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରଚଳିତ ପରିଭାଷା 
ବ୍ୟବହାର କରି ତାର ନୂତନ ସଂଜ୍ଞା ଦେଇ ନିଜର ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିବାକୁ 
ଆଶାୟୀ ହେବା ଅସଙ୍ଗତ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । 


(9) 

ନିଜର ରାଜନୈତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବ୍ୟତୀତ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ ଗାନ୍ଧୀ 
ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥରେ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ରହିଥିଲେ ! ନିଜକୁ ଜଣେ ସନାତନୀ ହିନ୍ଦୁ ଭାବେ 
ସେ ଅଭିହିତ କରିଛନ୍ତି ¦ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ମୌଳିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ଯଥା ବେଦ, ଉପନିଷଦ ଓ ଭଗବତ 
ଗୀତାରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଗାଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥୁଲା । ହିନ୍ଦୁ ବିଚାରଧାରାର କେତେକ ତାର୍ତିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ଯଥା କର୍ମଫଳ, ଜନ୍ମନାନ୍ତରବାଦ, ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମ ଧର୍ମ ଓ ଏପରିକି ପ୍ରତିମା ପୂଜାରେ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥିଲା । ଅବଶ୍ୟ ସେ ନିଜ ଯୁଗର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ସହିତ ମଧ୍ଯ ପରିଚିତ ଥିଲେ । ସୁତରାଂ ନିଜର ଧର୍ମଗତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଚିନ୍ତା ମାନସକୁ ତାର୍କିକ 
ଯୁକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ଓ ଯେଉଁ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଯୁକ୍ତିର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରୁଥଲା 
ତାହାକୁ ସେ ପରିହାର କରୁଥୁଲେ । ମୋଟ ଉପରେ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ସହିତ ଯୁକ୍ତି ସମ୍ମତ 
ବୁଵ୍ିବାଦ ଦ୍ଵାରା ବି ସେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥିଲେ । 

ନିଜର ରାଜନୈତିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଧର୍ମର ଏକ ସ୍ଵନିର୍ମିତ ସଂଞ୍ଚା 
ଦେଇଥିଲେ ଓ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଆଚରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥରେ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି 
ଅନୁକୂଳ ମନେଭାବ ପୋଷଣ କରିଥଲେ । ଧର୍ମର ଞପଚାରିକତା ଅପେକ୍ଷା ଏହାର 
ନୈତିକ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ନିର୍ଯ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ସେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥୁଲେ । ତାଙ୍କୁ ଧର୍ମୀୟ 
ବିଛିନ୍ନତାବାଦ କେବେ ବି ସ୍ପର୍ଶ କରିନଥିଲା । ବରଂ ସେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ମହନୀୟ 
ବିଶ୍ଵାସସକଳକୁ ନେଇ ଏକ ସମନ୍ତିତ ନୈତିକ ଜୀବନଂଦୃଷ୍ଟିର ବିକାଶ କରାଇଥିଲେ ! 
ତାଙ୍କ ଲେଖାରୁ ଏହି ଉଦ୍ଧୃତି ଗୁଡ଼ିକରୁ ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି କୋଣ ସ୍ତଷ୍ଟ - 

ମୋ ବିଚାରରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ 
ବିକାଶ ଘଟାଇବା ଓ ଏହାକୁ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା । 


(ମଡ଼ର୍ଣ ରିଭ୍ୟୁ କଲିକତା, ୧୯୪୧ ପୁ-୪୦୭) 
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୨୬୪ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ଯଦି ଆଜି ମହମ୍ମଦ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଆସିବେ ତେବେ ସେ ତାଙ୍କର ଅନେକ 
ତଥାକଥତ ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ମୋତେ ଜଣେ ସଚ୍ଚା ମୁସଲିମ୍‌ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ, ସେହିପରି ଯୀଶୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜଣେ ସଚଟ୍ଟା ଖ୍ରୀଝ୍ଚିଆନ୍‌ ଭାବେ ମୁଁ ଗ୍ରହଣୀୟ 
ହେବି ! 

(ହରିଜନ ୧୯୪୬, ପୁ-୪୦୫) 

ବସ୍ତୁତଃ ଧର୍ମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ତାର୍ବିକ, ଉପଚାରିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ବା 
ଭୌଗୋଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ନଦେଇ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଆଭିମୁଖ୍ଯ ଭିତରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇଥିବା ଉଚ୍ଚ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ଜୀବନବଦୃଷ୍ଟି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଥିଲା ଓ ଧର୍ମୀୟ 
ବିଛିନ୍ନତାବାଦ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିନଥିଲା । ବରଂ ନିଜର ରାଜନୈତିକ ଜୀବନର ଶେଷ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସେ ଏହି ପ୍ରକାର ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖନ ହୋଇ ତାର ସମାଧାନ ବାହାର 
କରିବା ଭିତରେ ଶହୀଦ୍‌ ହୋଇଗଲେ । ସ୍ଵାଧୀନତା ସମୟରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ଧର୍ମୀୟ 
ବିଛିନ୍ନତାବାଦ ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଜୀବନକୁ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରିଥଲା, ସାଂପ୍ରତିକ ଭାରତବର୍ଷରେ 
ସେହିପରି ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର ସ୍ଵର ଗୁଞ୍ଜରି ଉଠିବା ମନେ ହୁଏ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ମୌଳବାଦ, ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଉ । 

ମୌଳବାଦ ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ବହୁ ସମୟରେ ସମାନ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ପରିପ୍ରକାଶ 
ବୋଲି ଧରି ନିଆଯାଉଥଲେ ମଧ୍ଯ ଉଭୟ ପ୍ରତ୍ୟୟ ମଧ୍ଯରେ ସୂକ୍ଷ୍ମ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥବା ମନେ 
ହୁଏ। କୌଣସି ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାରେ ଅନୁସୃତ ହେଉଥିବା ତାର୍ବିକ ବିଚାର ସକଳ ଓ 
ଉପଚାର ପବତିକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ଗ୍ରହଣ କରିବା ହେଉଛି ମୌଳବାଦ । ଜଣେ ମୌଳବାଦୀ 
ଏହା କରିବା ଭିତରେ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ହେତୁବାଦୀ ଓ ଯୁକ୍ତି ସମ୍ମତ ବିଚାରଧାରାକୁ 
ପରିହାର କରିଥାନ୍ତି । ମୌଳବାଦୀ ନିଜ ଧର୍ମର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ନୀତିକୂ ମୌଳିକ ଓ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ 
ଭାବି ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ନିରପେକ୍ଷ ରହିପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ନିଜର ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ 
ଅନ୍ୟ ଉପରେ ଲଦି ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ପରୋକ୍ଷ ଭାବରେ ଚାପ ଦେବା ବା 
ସାମାଜିକ ତାଡ଼ନା ଦେଖାଇ ଅନ୍ୟର ମତକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ଦ୍ଵାରା ମୌଳବାଦୀ ଧର୍ମାନ୍ଧ 
ହୋଇଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ମୌଳବାଦ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଦ୍ିଭଙ୍ଗୀର ପରିପନ୍ଛୀ 
ହେଲେ ବି ଏହା ଧର୍ମାନ୍ଧତା ଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହିଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନୈତିକ ନୁହେଁ । 

କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ ଧର୍ମ ଓ ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ଅସୂୟା ମନୋଭାବ ହେଉଛି ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା | 
ଯେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷକଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଘୃଣା ଭାବ ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି ଓ ଧର୍ମଗତ ଭିନ୍ନତାକୁ ନେଇ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ହିଂସା ଆଚରଣ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୬୫ 


£ 
rl 


କରିଥାନ୍ତି ସେତେବେଳେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥାଏ । ଜଣେ ମୌଳବାଦୀ 
ନିଜର ଧର୍ମ ବିଶ୍ବାସକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ସମୟରେ ଜଣେ ସଂପ୍ରଦାୟବାଦୀ 
ନିଜର ଧର୍ମ ଧାରଣା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହିପାରନ୍ତି । ଜଣେ ସଂପ୍ରଦାୟବାଦୀ ନିଜ ଧର୍ମର 
ତାର୍ବିକ ବା ଉପଚାରିକ ଦିଗ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ରହିବା ପରିବର୍ରେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସୀଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଘୂଣା ଓ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ହିଂସା ଆଚରଣ କରିଥାନ୍ତି । ବିଶେଷ କରି ବହୁ ଧର୍ମର ଲୋକ 
ରହିଥିବା ଏକ ସମାଜରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ମନୋଭାବର ପ୍ରସାର ଘଟିଲେ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ଦଙ୍ଗା, ବିଦ୍ଵେଷ ଓ ହିଂସାତ୍ଵକ ଘଟଣାମାନ ଘଟିବା ସ୍ବାଭାବିକ ହୋଇପଡ଼େ । ଗୋଟିଏ 
ଧର୍ମର ଲୋକ ରହୁଥିବା ଏକ ସମାଜ ଅପେକ୍ଷା ବହୁ ଧର୍ମର ଲୋକ ରହୁଥିବା ଏକ 
ସମାଜରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର ପ୍ରସାର ଶୀଘ୍ର ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । ମୌଳବାଦ ଓ 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ଉଭୟ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିର ପରିପନ୍ଧୀ ହେଲେ ବି 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ଏକ ବହୁ ଧର୍ମୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଇଁ ଅତି ବିପଦଜନକ ମନେ ହୁଏ । 


ସ୍ଵାଧୀନତାର ପ୍ରାକ୍‌ କାଳରେ ଭାରତବର୍ଷରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦଵେଷର ବାତାବରଣ 
ସୃଷ୍ତି ହୋଇଥଲା; ତା ପୂର୍ବରୁ ଏ ସମସ୍ୟା ଭାରତରେ ପ୍ରାୟତଃ ନଥୁଲା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ । ସ୍ଵାଧୀନତା ସମୟରେ ଯେତେବେଳେ ଏ ସମସ୍ୟା ଉଗ୍ର ଆକାର ଧାରଣ 
କଲା ଗାନ୍ଧୀ ଏ ପାଇଁ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସାମ୍ରାଜ୍ୟଦାଦ ଓ ତାର ବିଭେଦକାରୀ ନୀତିକୁ ବିଶେଷଭାବେ 
ଦାୟୀ କରିଥଲେ । ଭାରତରୁ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ଅବସାନ ହେଲେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ବିଦଷ ଅପସରି ଯିବ ଓ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନମାନେ ଯେଉଁ ସଂପ୍ରୀତି 
ଓ ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗ ଭିତରେ ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ରହି ଆସିଛନ୍ତି ତାହା ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 


ହେବ ବୋଲି ସେ ଭାବିଥିଲେ । 


ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଶକ୍ତିର ବିଭେଦକାରୀ ନୀତି ବ୍ଯତୀତ ସହରୀ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ, 
ପ୍ରଚଳିତ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଣାଳୀ, ଶିଳ୍ପ ସଭ୍ୟତା ଓ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ପ୍ରତିଯୋଗିତାମୂଳକ 
ମନୋଭାବକୁ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହାୟକ ବୋଲି ଗାନ୍ଧୀ 
ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ପ୍ରଦତ୍ତ କାରଣ ସମୂହ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସମସ୍ଯା ପାଇଁ 
କେତେକାଂଶରେ ଦାୟୀ । କିନୁ ତା ସତ୍ତେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତବର୍ଷରେ ଏ ସମସ୍ଯାଟି ଅଧକ 
ଜଟିଳ ହେବା ଓ ନିକଟ ଅତୀତରେ ତୀବ୍ରତର ହୋଇ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଜୀବନକୁ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ 
କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ଏଥୁରୁ ଏହା ଅନୁମାନ ହୁଏ ଯେ ସମସ୍ୟାଟିକୁ ଯେତେ ସହଜ 
ବୋଲି ସେ ବିଚାର କରୁଥିଲେ ତାହା ସେପରି ନୁହେଁ । ବରଂ ଏହା ପଶ୍ଚାତରେ 
ରାଜନୈତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ଏପରିକି ଭୌଗୋଳିକ 
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କାରଣ ପରି ଜଟିଳ ସାମାଜିକ କାରଣମାନ ନିହିତ ଥିବା ମନେ ହୁଏ । ବିଶେଷ କରି 
ରାଜନୈତିକ ଦୂରଭିସନ୍ଧି ରଖ ଧର୍ମ ପରି ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତର ବିଷୟକୁ ନେଇ କୌଶଳ 
କ୍ରମେ ଯେତେବେଳେ ସମାଜରେ ବିଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଏ ସେତେବେଳେ ଏହା 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ତରକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ଆସେ । ଜନଗଣଙ୍କର ମନସ୍ତତ୍ବକୁ 
ଧର୍ମୀୟ ବିଛିନ୍ନତାବାଦ ଆକ୍ରାନ୍ତ କଲେ ତାହା ନାନା ହିଂସାତ୍ସକ ପନ୍ଛାରେ ପ୍ରକାଶ ଲାଭ 
କରେ । ମୋଟ ଉପରେ ଦେଶର ଜନଗଣ ଏହିପରି ଏକ ମାନସିକତାରୁ ମୁକ୍ତ ନହେଲେ 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଜୀବନରେ ଏକ ବିପର୍ଯ୍ୟର ବାତାବରଣ ସ୍ଵଷ୍ଷି ହୁଏ । 
(m୩) 

ସମାଜରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ହେତୁବାଦୀ ମୂଲ୍ଯଚୟର ବିକାଶ ଘଟାଇ 
ଏକ ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ ବା ଧର୍ମରହିତ ସମାଜର ପରିକଳ୍ନା କରାଯାଇପାରେ ! ଏହି 
ପ୍ରକାର ଏକ ସମାଜରେ ଧର୍ମାନ୍ଧତା ବା ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ପରି ଅପସଂସ୍କୃତୀୟ ଭାବନାକୁ 
ଦ୍ୂର କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ 
ଭାରତ ଏକ ସମ୍ଭିଧାନ ସ୍ଵୀକୃତ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ରାଷ୍ଟ୍ର ହେଲେ ବି ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଏ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଏକ ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରା ଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ 
ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଏକ ସାମାଜିକ ବିପୁବ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପୁନର୍ଜାଗରଣ ବ୍ୟତୀତ ଏକ ଧର୍ମରହିତ 
ସମାଜ (ଧର୍ମକୁ ଏଠାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି )ର ପରିକଳ୍ପନା 
ଭାରତୀୟ ସମାଜ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସୁଦୂର ପରାହତ ମନେ ହୁଏ । ପରନ୍ତୁ ଧର୍ମମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ ନୈତିକ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଚିକୁ ନେଇ ଏକ ଧର୍ମ ସମନ୍ଟୟ ବିଚାରକୁ 
ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରସାର କରାଇବା ଅଧ୍ଵକ ସହଜସାଧ୍ୟ ମନେ ହୁଏ ! ଏହା ବି ଆମର 
ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଆମ ଦେଶର ମନୀଷୀମାନଙ୍କର ଭାବଧାରା ସହିତ ଅଧକ ସଂଗତ 
ଜଣାପଡ଼େ । ବିଶେଷକରି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ପରି ଯଶସ୍ବୀ ଚିନ୍ତାନାୟକମାନଙ୍କର ବିଚାର ଓ ଜୀବନ ଧାରାରେ ଧର୍ମ ସମନ୍ଵୟ ଭାବ 
ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । “ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ମୂଳଲକ୍ଷ୍ୟ ସମାନ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ନ ଦେଖାଇଲେ ମଣିଷର ଧର୍ମ ଜୀବନ ଅପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ରହିବ” ଏହି ବିଚାର 
ବୋଧ ଯାହା ଆମ ଦେଶର ମନୀଷୀଗଣ ଦେଖାଇଛନ୍ତି ତାହାକୁ ଭିଭି କରି ' ଧର୍ମ ସମନ୍ୟ' 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିବ । ଧର୍ମଗତ ବିଛିନ୍ନତାବୋଧ ପରିବର୍ଭେ ଧର୍ମ ସମନ୍ଵୟ ଭାବନା ଦ୍ଵାରା 
ସାମ୍ପମଦାୟିକ ବିଦ୍ବେଷକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ସହିତ ଏକ ମାନବବାଦୀ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିର ବିକାଶ କରାଇବା ସମ୍ଭବପର ହେବ । 
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ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ୨୬୭ 


ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଆନୁଭବିକ ଓ ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥବା 
ତାର୍ବିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ତପଚାରିକ ଅଭ୍ଯାସ, ପ୍ରବର୍ଭକ, ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ମଧ୍ଧରେ 
ଥବା ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ମଧ୍ଯ ଧର୍ମମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ଵୟ ଆଣିବା ଅସମ୍ଭବ 
ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥ୍‌ବା ସଭ୍ୟତା 
ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ଥିବାବେଳେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ମଧ୍ଯ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଏହି 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ସତ୍ତ୍ବେ ବିଭିନ୍ନ ପରିବେଶରେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଥୁବା ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହ ମଣିଷ ଜାତିର 
ଅମୂଲ୍ୟ ସଂପଦ କହିବାକୁ ହେବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଭ୍ୟତା ଭିତରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉନ୍ନେଷ, 
ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା, ନୈତିକ ଚେତନା ବି ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥିଲା ! ସେତେବେଳର 
ସମାଜରେ କେତେକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଏସବୁକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ନୂତନ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନମାନ 
ଦେଇଥୁଲେ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ତାହା ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମରେ ପରିବର୍ଭନ ହେଲା । ସୁତରାଂ 
ବିଭିନ୍ନ ପରିବେଶରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ମାନବ ଜାତିର ଏକ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପ୍ରବାହ ଯାହାର ସମନ୍ଟୟରେ ମଣିଷର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନ ରଵିମନ୍ତ । 


କିଚୁ ପରିତାପର ବିଷୟ ପ୍ରତି ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାରେ ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥସାଧନ 
ପାଇଁ ଏହି ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ଜନଗଣଙ୍କ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ବହୁ ସତ୍ୟାନେ୍୍‌ଷୀ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ହେତୁବାଦୀ ମନାୀଷୀଙ୍କୁ ଏଥପାଇଁ ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ସହିବାକୁ ପଡ଼ିଛି । 
ଧର୍ମର ଅସଲ ଆହ୍ଵାନ ପରିବର୍ଭେ ତାର ଏକ ବିକୃତ ଞପଚାରିକ ଦିଗଟିକୁ ନେଇ ଧର୍ମମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ବିଦ୍ଵେଷର ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ସେହି ପ୍ରକରିୟାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଆଜି 
ବି ଧର୍ମାନ୍ଧ ମୌଳବାଦୀ ଓ କ୍ଷମତାଲିପ୍‌ସୁ ସଂପ୍ରଦାୟବାଦୀମାନେ ନିଜ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧକୁ ଶାଶ୍ବତ, 
ନିଜର ବିଶ୍ବାସକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ନିଜର ନୀତି ଓ ପରମ୍ପରାକୁ ଅପରିବର୍ନୀୟ ମନେ କରି 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମ୍ଲେଛ, ଯବନ ଓ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରମ୍ପରାକୁ ନିକୃଷ୍ଟ କହି ସମାଜକୁ 
ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । ଏପରି କହିବାରେ ରାଜନୈତିକ ଦୂରଭିସନ୍ଧି ବା ପ୍ରଛୁନ୍ଧ ସ୍ଵାର୍ଥ ନିହିତ 
ଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରକାର ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଏକ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ 
କୁହାଯାଇପାରେ । 


ଗାନ୍ଧୀ ଓ ଭାରତବର୍ଷର ଅନେକ ମନୀଷୀ ଏହି ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ସର୍ବଦା ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଛନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ଧର୍ମମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଥିବା ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଅଭୀପ୍‌ସା 
ଓ ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯବୋଧକୁ ଧର୍ମର ଅନ୍ତଃସ୍ବର ଭାବରେ ନେଇ ସେମାନଙ୍କର ସମନ୍ବୟ 
କରିବାକୁ ସେ ସତତ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଏହି ବକ୍ତବ୍ୟରୁ ତାଙ୍କର ମନୋଭାବ 
ସ୍ପଷ୍ଟ - ' ' ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ସତ୍ୟ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଭିତରେ କେତେକ ଭ୍ରାନ୍ତି ମଧ୍ୟ ରହିଛି | 
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୨୬୮ ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ 


ମୋ ପାଇଁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଯେପରି ପ୍ରିୟ, ସେହିପରି ମୋ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ପ୍ରିୟ, 
ଯେପରି ଜଣଙ୍କ ପାଇଁ ପରିବାରର ଲୋକଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟମାନେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରିୟ 
ହୋଇଥାନ୍ତି | ' ' ( ସାବରମତୀଠାରେ ଫେଡେରେଶନ ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଟରନେସନାଲ 
ଫେଲୋଶିସର ସଭାରେ ଭାଷଣ) । 

ଗାନ୍ଧୀ ଉଭୟ ତାର୍ଵିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ସମନ୍ଵୟ ବିଷୟ 
ସୂଚାଇଛନ୍ି । ମଣିଷର ସାମଗ୍ରିକ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଚେତନାକୁ ଏକ ବିଶାଳ ପ୍ରବାହ ଭାବରେ 
ନେଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମକୁ ସେହି ପ୍ରବାହର ଏକ ଏକ ଧାରା ଭାବରେ ସେ ସମୟରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ନାମ ଓ ରୂପରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ମୂଳ ବିଶ୍ଵାସ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସାନିଧ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଧର୍ମମାନେ କେତେକେତେ ସାଧନାର ପଥ ଦେଖାଇଛନ୍ତି । 
ଏତଦ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ସମସ୍ତ ମଣିଷଙ୍କୁ ଏକ ଇଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ସନ୍ତାନ ମନେ କରି ଆତ୍ସାର ଅଭିନ୍ନତାକୁ 
ନେଇ ମଣିଷମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏକଜ୍ଯ ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ସତ୍ଯ ଓ ଅହିଂସାକୁ 
ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ ଓ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସମ୍ମିଳିତ କରିଛନ୍ତି । ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ସବୁ ଧର୍ମର ମହାନ 
ଆଦର୍ଶକୁ ନିଜ ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ସେ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କର 
ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା, ପ୍ରାର୍ଥନା, ଏକାଦଶବ୍ରତ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ସମନ୍ଵୟ ଭାବର 
ପ୍ରତିଫଳନ ହୋଇଛି । ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ଯେପରି ସବୁ ଧର୍ମର କୂଛୁ ସାଧନାକୁ ନିଜର 
ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ସାଧନାରେ ପ୍ରଯୋଗ କରିଥିଲେ, ଗାନ୍ଧୀ ସେହିପରି ନିଜର ରାଜନୈତିକ ଓ 
ଦୈନନ୍ଦିନ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଭିତରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ମହାନ ଆଦର୍ଶ ସକଳକୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଥିଲେ । 


ଉପସଂହାରରେ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଧର୍ମ ସମନ୍‌ୟ ଭାବନାକୁ ବୌଦ୍ଧିକ 
ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥିଲେ | ଭାରତବର୍ଷରେ ଅନେକ 
ମନାଷୀ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାରେ ଏହି ଦୃ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହିଛନ୍ତି । 
ସେହିମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଭିତରେ ଧର୍ମର ଯେଉଁ ମାନବବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ଯଟି ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇଛି ତାହାକୁ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲେ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍ବେଷ 
ପରି ଜୀବନ ବିରୋଧୀ ଭାବନାକୁ ପ୍ରତିହତ କରାଯାଇପାରିବ । 
© 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଚର୍ଚା ପ୍ରକାଶନ 


ଲେଖକ ଅଧ୍ୟାପକ ଧନେଶ୍ବର ସାହୁଙ୍କର ଜନ୍ମ ୧୯୪୯ ରେ ଢେଙ୍ଗାନାଳ ଜିଲ୍ଲାର 
ଭୁବନରେ। ଦଶିନଶାପ୍ତରରେ ରେଭେନ୍‌ସା ମହାବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ସ୍ଵାତକ ଓ ଉକ୍‌ଳ 
ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ସ୍ଵାତକୋରତର ଶିକ୍ଷା ଓ ଉଭୟ ପରୀକ୍ଷାରେ ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀରେ ପ୍ରଥମ ସ୍ଥାନ | 
୧୯୭୪ରୁ ସରକାରୀ କଲେଜରେ ଅଧ୍ୟାପକ ଭାବେ ଯୋଗଦେଇ ବିଭିନ୍ନ କଲେଜରେ 
ଅଧାପନା କରି ୨୦୦୭ରେ ବିଜେବି ସୟଂଶାସିତ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ଅବସର ଗ୍ରହଣ | ଜଣେ 
ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଓ ହେତୁବାଦୀ ଚିନ୍ପକଭାବେ ଓଡିଶା ଓ ଓଡିଶା ବାହାରେ ପରିଚିତ 

ସମଜାଳର ଓଡିଆ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ୟାପକ ସାହୁଙ୍କ ଅବଦାନ 
ଅନସାକାଯ୍ୟ। ତାଙ୍କର ଭାଷା, ମୌଳିକ ବିଚାରଧାରା, ଅନୁସଛିସ୍‌।, ନିରପେକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ 
ସବୌୋପରି ନିଭିକତା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଠାରୁ ତାଙ୍କୁ ସଚନ୍ତ୍ରରାବେ ପରିଚିତ କରିଥାଏ। ବ୍ୟାପକ 
ଅଧ୍ୟୟନ, ସୃକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ତାଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଲେଖାଢୁ କରିଛି ମନନଧର୍ମୀ। ଓଡିଆ ଓ 
ରଂରାଜୀରେ ତାଙ୍କର ବହୁ ପ୍ରବନ୍ଧ ବିଭିନ୍ନ ପତ୍ରପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରଜାଶିତ। ୨୦୧୦ ବର୍ଷର 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାବନ୍ତ ଓଡିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାତେମୀ ପୁରସ୍କାର ରେ ସେ ସମ୍ମାନିତ | 

ଗୋରାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଗାନ୍ଧୀ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ, ଧର୍ମର ଉବରେ, ଆବ୍ରାହମ କୋଭୂର, 
ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ ସମାଜ, ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସଵ୍ୋଦୟ, 
ଭାରତରେ ଜାତି ପ୍ରଥାର ଉତ୍ପଭି ଓ ରୂପ, ପେରିୟାରଙ୍କ ରଚନାବଳୀ, ଜୀବନ ଜିଜ୍ଞାସା, 
ଗାନ୍ଧୀ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବବାଦ ଆଦି ପୂସ୍ତକ ତାଙ୍କର ସଜ ନସୃଷ୍ଟି| 


ବି ,180/- 


